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अआारतीयदरङानेष्वु प्रत्यक्स 


(सद्धोछयाः सारसद्धहः >) 


प्रकाडकः 

प्णप्रञ्संडोधनमन्दिरेम्‌ 
ूर्णप्रज्ञविदयापीठम्‌ 
बङ्गलूरु-५६००२८ 


भारतीयदरनिषु प्रत्यक्षम्‌ - (सन्नो्ठचाः सारसङ्गटः) 

पुस्तकमिदं कातिकरुद्धपौर्णमास्यां (११-११-२०००) पू्णप्रज्ञसंशोधन 
मन्दिरेण समायोजितायाः सङ्गो्ठया उद्धाटनावसरे उडुपि श्री अदामारु 
मठाधीरौः श्रीविश्चप्रियतीर्थश्रीपादेरुद्धारितम्‌ । 


मूल्यम्‌ - ५० रूप्यकाणि 
मुद्रितपुस्तकसङ्कया - ५०० 
सर्वेऽधिकाराः स्वायत्तीकृताः 
प्रकारकः- 
ूर्णप्रज्ञसंशोधनमन्दिरम्‌ 
प्णपरज्ञविद्यापीठम्‌, बेङ्गलूरु. 
अक्षरसंयोजनम्‌- 
ूर्णप्रज्ञसंशोधनमन्दिरम्‌ 
ेङ्गलूर्‌ 


मुद्रणम्‌ 
पूर्णप्रज्ञमुद्रणलायः 


ङ्गलूरु. 


प्रास्ताविकम्‌ 


उडुपि श्रीपेजावरमटाधीडौः श्रीविध्ेशतीर्थभ्रीपादेः संस्थापितस्य 
पूणप्रज्ञवियापीटस्याङ्गत्येन पूरणप्रज्ञसंशोधनमन्दिरम्‌ १९९७तमे 
क्रिस्ताब्दे समस्थापि। राष्टयसंस्कृतसंस्थानेनानुदानितस्यास्य परमं 
लक्षयं भारतीयदङनानां विडोेषतः द्रैतदरशनस्याध्ययनं संशोधनं च । 
आषड्भ्यः वर्षेभ्यः अप्रकारितग्रन्थप्रकाशनेन विदां सङ्गोष्ठयाः 
आयोजनेन च लक्ष्यमिदं प्रायः समासादितं मन्दिरिण । 


१९९६ तमे क्रिस्ताब्दे मन्दिरेण समायोजितायां ““भारतीय- 
दशनेषु प्रत्यक्षम्‌” इतीमं विषयमधिकृत्य प्रवृत्तायां सङ्गोष्ठयां 
प्रस्तुतस्य विचारस्य सद्रहात्मकमिदं कृतिकुसुमम्‌ । निवन्धेऽस्मिन्‌ 
विद्धदधिरु-पस्थापितः प्रबन्धः, सङ्गो्टया उद्धाटनाबसरे 
परमपूज्येरनुगृदीतः सन्देशः, सङ्गो्यां चर्चिंतश्च विषयः सद्भुदीतः। 
प्रथमं जेनवौद्धादिदरानेषु प्रत्यक्षमधिकृत्य विहितस्य विचारस्य 
आङ्ग्लभाषायां सार उद्धृत्य प्रकाशितः 1 कृतिमञ्जरीयं सुकृतीनां 
प्रयोजनाय कल्पतामिति आशास्महे । 


प्रा. टि. प्रहादाचार्यः 
गौरबनिदेशकः | 
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गोष्टयाः उद्धाटनम्‌ 


श्रीविययामान्यतीर्थश्रीपादानां सन्देशः 

आगमप्रामाण्यं सम्थयद्धिः वेदापौरुषेयत्वं समर्थनीयमेव । वेदानां 
अपौरुपेयत्वाभावे आगमस्यापि प्रामाण्यं न सिद्धयति । कुतः? आगमेषु 
परस्परविरोधः दर्यते। बहूनि मतानि । तेषु तेषु मतेषु तेषां तेषामागमानां 
प्रामाण्यम्‌ | परस्परविरुद्धमतानुसारेण बहवः परस्परविरुद्धागमाः वर्तन्ते 
चेत्‌ आगमेन कस्याप्यर्थस्य सिद्धिनं भवति । वेदस्य अपौरुषेयत्वे तु 
वेदमूलकत्वं यस्याऽगमस्यास्ति तेनाऽगमेनैवार्थसि द्विर्भवति, प्रमेय- 
सिद्धिर्भवति । तथेव प्रत्यक्षप्रामाण्यवादिभिरपि साक्षिप्रत्यक्षस्य नियत- 
यथात्वं नियतप्रामाण्यं समर्थनीयमेव । साक्षिप्रत्यक्षस्य नियतयथार्थ॑त्वे 
सति तादृडसाक्षिसिद्धस्य बाहयप्रत्यक्षस्य प्रामाण्यं सिद्धयति । अन्यथा 
इद्‌ प्रत्यक्षं प्रमाणं वा तत्प्रत्यक्षं प्रमाणं वेत्यारङ्कायां परिहारः कः? यथा 
वा आगमयोविरोधे सति कस्यचिदागमस्य प्रामाण्यं वेदमूलकतया 
सिद्धयति, तथेव नियतयथार्थभूतेन साक्षिणा यस्य प्रत्यक्षस्य प्रामाण्यं 
निशितं तदेव प्रत्यक्षं प्रमाणमिति निश्चेतुं शक्यते । साक्षिणः 
नियतयथाथंत्वाभावे साक्षिसिद्धस्य प्रत्यक्षस्यापि प्रामाण्यं न सिद्धयति। 
यथा वा कश्चन पुरुषः सर्वान्‌ प्रति एवं कर्तव्यमेव वर्तिंतन्यमित्युपदिङति। 
परन्तु स्वयं सम्यक्‌ नास्ति चेत्‌, स्वयं सदाचारी न्यायनिष्ठः न भवति 
चेत्‌ तस्येतरान्‌ प्रत्युपदेशाधिकारः नास्ति । तथेव साक्षी तावत्‌ सर्वेषां 
प्रत्यक्षाणां प्रामाण्यनिश्चायकः। स एव साक्षी नियतयथाथों न भवति चेत्‌ 
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साक्षिणः प्रत्यक्षप्रामाण्यनिश्चायने सामध्य॑मेव नास्ति । तस्मात्‌ 
वेदापौरुषेयत्वं यथा वाऽवङ्यं समर्थनीयमागमप्रामाण्यवादिभिः, तथेव 
साक्षिप्रतयक्षस्य नियतयाथार्थ्यं समर्थनीयमेव । नियतयथार्थत्वसमर्थनाभावे 
तस्य साक्षिणः इतरप्रमाणानां प्रामाण्यविषये प्रामाण्यमेव न स्यात्‌ | 
अपौरुषेयः वेदः नियतयथा्थं इति तन्मूककस्यागमस्य प्रामाण्यं सिद्धयति 
यथा तथेव साक्षिणः नियतयथार्थत्वे तद्रदीतस्य प्रत्यक्षस्य प्रामाण्यं 
सिद्धयति । तस्मात्‌ साक्षिणः प्रामाण्यं, नियतयथार्थ॑त्वं समथनीयमेव । 
तद्विषये विचारः, संशोधनं चाऽवर्यकम्‌। 


श्रीविशेशतीर्थश्रीपादानां सन्देशः 


अद्य आरभ्य दिनत्रयं यावत्‌ प्रत्यक्षप्रमाणविचारे विमङः क्रियते । 
प्रत्यक्षस्य प्रामाण्यं सर्वेऽप्यज्गीकुवन्त्येव । तत्र विप्रतिपत्तिनांस्ति। परन्तु 
प्रत्यक्षस्य स्वरूपविषये अस्ति विप्रतिपत्तिः । कति प्रत्यक्षाणि? इति 
तद्विभागेऽप्यस्ति विप्रतिपत्तिः । केचन, प्रत्यक्षे अन्तभूतमपि किञ्चित्‌ 
प्रतयक्षमित्यज्गीकरतं नैव सिद्धाः । उदाहरणार्थ, स्मृतिः प्रत्यक्षमेव न इति 
नैयायिकाः कथयन्ति । स्मृतेः प्रामाण्यमेव नास्ति प्रतयक्षेऽन्तभांवः कथम्‌! 
इति तेषामादायः । स्मृतेः प्रामाण्याभावापादने तैरिदं कारणमुदादहियते। 
स्मतौ यद्‌ भासते तनास्ति। इदानीं पाण्डवानां स्मरणं जायते । पाण्डवाः 
इदानीं न सन्ति| इदानीं ये न सन्ति, येऽविद्यमानाः पदार्थाः ते स्मरणे 
भासन्ते। तस्मात्‌ अविद्यमानार्थविषयीकारिण्याः स्मृतेः प्रामाण्यं कथम्‌? 


अपिच, तस्य प्रतयक्षत्वमपि नाङ्गीका्ं शाक्यते । यतः षड्विधसनिकषण 
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यज्नायते तदेव प्रत्यक्षम्‌ । परन्तु स्मृत्युत्पत्तौ सनिकषं एव न सम्भवति | 
पर्वं विद्यमानस्य इदानीमसतः पदार्थस्य इन्द्रियेण सह सनिकषाभावे 
तादरावस्तुनः प्रतिभासः, प्रत्यक्षं कथं भवेत्‌ ९ इत्येवं स्मृतेः प्रामाण्य 
प्रत्यक्षत्वे च विप्रतिपत्तिरस्ति। 


एवं साक्षी इति पृथक्‌ प्रत्यक्षप्रमाणं किमर्थमङ्गीकरतव्यम्‌? मानस- 
प्रत्यक्षेणैव सर्व पूरयितुं शक्यते । दुःखादीनां ज्ञानं मनसैव जायते । किमर्थं 
साक्षीति प्रथक्‌ प्रमाणमङ्गीकर्तन्यम्‌ १ इत्यपि चचां वतते । 


एवं साक्षिस्वरूपं कीदराम्‌? साक्षिरूपप्रमाणमङ्गीकतव्यं न वा । 
तत्राप्यद्वैतवेदान्तिनः साक्षिस्वरूपमन्यथा कथयन्ति । दैतवेदान्तिनां रीत्या 
साक्षिस्वरूपमन्यादरां वर्तते । अतः का रीतिराश्रयणीया विभिन- 
साक्षिस्वरूपविषये ¢ इत्यपि विचारः कर्तव्यः 


एवं, सर्वत्र सविकल्पकप्रत्यक्षजनना्थं निविंकल्पकप्रत्यक्षस्याऽ- 
वट्यकता वति । प्रत्यक्षं किञचिद्धर्मविरिष्टमेव वस्तु विषयीकरोति । परन्तु 
धर्मविग्िष्टवस्त॒नः ज्ञानं प्रति धर्मस्य ज्ञानं आवकङ्यकम्‌। धर्म विज्ञायैव 
धर्मविरिष्टं वस्तु ज्ञातं शक्यते। धर्मस्य च परिज्ञानं कथम्‌? सोऽपि धमः 
धर्मान्तरेण विरिष्टः । पुनः सोऽपि इति तज्ज्ञानां धमांन्तरज्ञान- 
मावदयकमिति अनवस्थितिः स्यात्‌ । अथात्‌ अपयंवसितपरम्पराऽङ्गी- 
कर्तव्या भवति । अतः सविकल्पकस्य धर्मविरिष्टवस्तुनः ज्ञानात्‌ पूरव 
केव धर्मस्य ज्ञानमावरयकमिति केचन निर्विकल्पकप्रत्यक्षसमर्थकाः 
प्रतिपादयन्ति । अपि च ब्रह्मणः निगंणत्वेन ताद्ाब्रह्मणः यथाथज्ञानं, 
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निविकल्पकनज्ञानमङ्गीकृत्यैव योजयितुं शक्यते । केनचिद्‌ धर्मेण विरिष्टरूपेण 
बरह्मणः ज्ञानं यदि जायेत तदा तस्य निर्विंदोषत्वात्‌ तज्ज्ञानमप्रमाणमेव 
भवति । अतः प्रमाणभूतं निविंकल्पकज्ञानमेकमवरयमङ्गीकतंव्यमिति 
उद्वितवादिनः कथयन्ति इति निविंकल्पकज्ञानस्य विषयेऽपि अस्ति 
विप्रतिपत्तिः दारानिकेषु। 


अलौकिकप्रत्यक्षमङ्गीकर्तंव्यं न वा । तार्किका अलौकिकप्रत्यक्षं 
षड्विधसननिकषं विना जायते, योगिनां ज्ञानमपि षड्विधसनिकर्षेण न 
जायते इति अङ्गीकुर्वन्ति । तत्र किं नियामकम्‌? 


एवं व्याप्िज्ञानावसरे सकठधूमानां ज्ञानं सनिकर्षण न भवति । 
तदर्थमलौकिकः सनिकर्षोऽज्गीकर्तव्यः। तस्मात्‌ अलौकिकं प्रत्यक्षमङ्गी - 
कतन्यमिति ते समर्थयन्ति। परन्तु सन्निकर्षस्य षड्विधत्वे नियामकाभावात्‌ 
अलौ किकप्रत्यक्षमनावङ्यकमिति केचन कथयन्ति | 


इत्येवं छोकिकाठौकिकप्रत्यक्षविभागे, स्म तसाक्ष्यादिविषये, सवि- 
कल्पकनिरविंकल्पकादिविषये वादिनां तात््विकभिनाभिप्रायाः वतन्ते | 
अतस्तेषां तेषां दाङंनिकानामभिप्रायः कीदृशाः? तत्र किं सत्त्वमस्ति 
तस्य तुलनात्मकविमराः अस्माभिः कथं कतुं शाक्य इति विमरांनीयः । 
प्रमाणविषये मिनमिनदाडनिकानां तुलनात्मकविमङ़ासम्पादनाय 
एतादराविचारसङ्किरणं अत्यन्तमावरयकमिति एताद्राविचारसङ्किरणा- 
योजना या प्रकृता सा नूनं स्वागताहां इति वयं विभावयामः । दिनत्रये 
पण्डितानां विमर्गोण, विमरपू्वकन्याख्यानेन च जिज्ञासवः नूतनप्रकारं 
सम्पादयितुं समथां भवन्तीति वयं विभावयामः। 


मुख्यातिथित्वेनोपस्थितानां 
के.के. मिश्रमहोदयानां भाषणम्‌ 


अस्य पूर्णप्रज्ञविद्यापीटस्य कुलपतयः स्वामिवयां विश्वेदातीर्थ- 
श्रीमचरणाः, विद्यापीटस्योपकुखपतयः के.टि, पाण्डुरन्िमहोदयाः, अन्ये , 
च समुपस्थिता विद्वद्वरेण्याः, छात्राश्च ! अद्यात्र समुपस्थितमात्मानं धन्यं 
मन्ये । अनेन परमपूज्यानां स्वामिपादानां सदजदशनं जातम्‌ । एतेषा- 
मादीवदिन अत्र यत्‌ ज्ञानयज् त्रिदिवसपर्यन्तं प्रचलिष्यति, तदर्थं समुप- 
स्थितानां विदुषामपि दर्ानमन्र सुकरं जातम्‌ । नादं दादानिकः। नाहं 
दर्शानं जाने । किन्तु अत्र यः विषयः विचारार्थं स्वीकृतः सङ्गोष्टयाः कृते 
तदतिमहत्त्वपूर्णं वर्तते । जानन्त्येव सरवे यत्‌ ऋते ज्ञाना मुक्तिः । 
यथार्थज्ञानमेव प्रमेत्युच्यते । तज्ज्ञानं कथं प्राप्यते१ तदर्थ प्रमाणमपेक्षितं 
भवति प्रमाणानि विना ज्ञानं याथार्थ्यं न प्राप्रोति। तत्र प्रमाणविषयेऽपि 
अस्माकं दार्ानिकग्रन्थेषु विविधाः विचाराः प्रतिपादिताः । विभिनानि 
सन्ति दर्शनानि । तत्र अभिप्रायवैविध्यं वर्तते । एकं वा प्रमाणं, दे वा, 
प्रमाणत्रयं वा, चतुष्टयं वेति। कैश्चित्‌ प्रत्यक्षं प्रमाणमेकं स्वीक्रियते। केचित्‌ 
प्रतयक्षानुमानोपमानराब्दाः इति रूपेण प्रमाणचतुष्टयमपि स्वीकुव॑न्ति | 
एतस्य विङादविचारः न्यायङाखरे विहितः । अन्यस्मिनिपि शास्रे एतेषां 
वर्णनं वतते । तत्र स्वरूपविषयेऽपि वैमत्यं वतंते । तथाऽपि एकस्मिन्‌ 
विषये एेकमत्यं वर्तते यत्‌ प्रत्यक्षं प्रमाणमिति सर्वैरपि स्वीक्रियते । नास्ति 
तत्र कश्चित्‌ सन्देहः । अस्य स्वरूपमपि सविकल्पकनिविकल्पकरूपेण 
वतते । अस्मिन्‌ विषये दूरदृष्ट्या विचाराय विद्वांसः मीमांसकाः, 
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द्वेतद्वितविरिष्टद्वितवेदान्तिनः, बौद्धजैनन्यायङाखविदः अत्र समुपस्थिताः 
सन्ति। तेषां विचारेण यः प्रकाडः अत्र भविष्यति तेन महालाभो भविष्यतीति 
मन्ये | नाहमधिकं वच्मि । स्वामिपादानां श्रीचरणे प्रणामाञ्जलि समर्यं 
विरमामि। 


प्रो. के.टि. पाण्डुरङ्गीमहाभागानां 
प्रास्ताविकमभाषणम्‌ 


परमपूज्याः श्रीमच्रणाः, विद्रेण्याश्च । पू्णपरज्ञसंशो धन - 
मन्द्रिणाऽयोजितायाः प्रत्यक्षप्रमाणस्वरूपविषये विविधदडंनाडय- 
विमरानार्थं प्रवृत्तायाः अस्याः विचारगोष्ठयाः उपक्रमभाषणं कर्तुं महान्‌ 
मे प्रमोदः । उपक्रमभाषणे विषयस्य व्याप्तिः, विषयविमरदानस्योदेशः, 
विमङानसरणिः इत्यादयो विषया निरूपणीयाः इति सम्प्रदायः । तमिमं 
सम्प्रदायमनुसुत्य “मितं च सारं च वचो हि वाग्मिता" इति सूक्तिं च 
मनसिकृत्य ईषदेवोच्यते | 

प्रत्यक्षप्रमाणं सर्वैदनिकैः लौकिकैः परीक्षकैः आधुनिक- 
विज्ञानिभिश्चाङ्गीक्रियते । तस्य लक्षणे, विभागे, ज्ञानजनकत्वप्रकारे, 
तज्वन्यज्ञानस्वरूपादिविषये चास्ति महान्‌ मतभेदः । अस्य च मतभेद्‌- 
स्यास्ति कारणद्भयम्‌ । तत्तनमतेषु प्रमेयस्वरूपभेदः स्वविदित एव । 
तत्तत्म्रमेयसमर्थनाय तदानुगुण्येन प्रमाणस्वरूपनिरूपणं तत्तदार्ानिकेः 
क्रियते । तथा दहि- बौद्धैः पदार्थस्य स्वलक्षणमात्रमङ्गीकुवंद्धिः 
नामजात्यादिकल्पनाविरदहितस्यैव प्रत्यक्षत्वं, कल्पनाविरिष्टग्रहणस्य 
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भ्रान्तित्वमुच्यते । उद्रितिभिः सर्वस्य चैतन्याधिष्ठानत्वमद्गीकुर्वद्धिः 
वृत्त्यवच्छिनयैतन्यविषयावच्छिनचैतन्ययोः एक्यं प्रत्यक्षमित्युच्यते । 
पुरुषस्य पृष्करपलारावत्‌ निर्पत्वमङ्गीकुवंद्िः साङ्खयः “चिति च्छायापना 
वुद्धिवृत्तिः प्रत्यक्षम्‌" इत्युच्यते । एवं स्वस्वप्रमेयानुगुण्येन प्रत्यक्- 
स्वरूपनिरूपणं दादानिकेषु प्रत्यक्षविषये मतभेदे प्रथमं कारणम्‌। 


द्वितीयं कारणं तु, इन्द्रियाथसम्बन्धनिरूपणादिप्रक्रियाभेदप्रयुक्तः 
मतभेदः । नामजात्यादिधर्माणां प्रत्यक्षेऽवगाहन-क्रमनिरूपणभेदप्रयुक्तः 
मतभेदः । तथा हि । समवायसम्बन्धमद्गीकुवंद्धिः न्यायवैडोषिकैः 
संयोगसमवायघरिताः षट्‌ सम्बन्धाः अङ्गीक्रियन्ते । समवायसम्बन्धमनङ्गी- 
कुर्वद्धिः भैः स्वप्रकाशत्वं वा अनुव्यवसायगम्यत्वं वा ज्ञाततानुमेयत्वं 
वा साक्िवेद्यत्वं वा इत्यत्र मतभेदः प्रक्रियाभेदरूपः । प्रक्रियाभेदेष्वपि 
प्रमेयभेदस्पर्ोऽपि तत्र तत्र वतते एव । निर्विकल्पकं ज्ञानं प्रत्यक्ष- 
मुतानुमेयम्‌? किमिदं प्रमा वा भ्रमप्रमाभिनं वा तटस्थं वा इत्यादयोऽपि 
प्रक्रियाविमर्शात्मकाः। एवं प्रमेयभेदानुगुण्यसम्पादनाय प्रक्रियासौ्ठव- 
सम्पादनाय च दार्शनिकेषु प्रत्यक्षप्रमाणविषये मतभेदाः प्रवतंन्ते 


अत एतेषां मतभेदानां विषैषणविमरशनसाधुत्वासाधुत्वचिन्तने प्रवृत्ते 
विद्द्धिः सूत्वद्वयं मनसि विधेयम्‌। तत्तत्प्मेयानुगुण्येन तत्तत््र्रियानुसारेण 
निरूपितप्रत्यक्षप्रमाणलक्षणविभागादीनां साधुत्वासाधुत्वचिन्ता 
तत्तत्प्रमेयसमर्थनयोग्यत्वचिन्ता च कर्तव्येति प्रथमं सूत्रम्‌ । अयं पक्षः 
अभ्युपगमविमरां इति वक्तुं शक्यते । तत्तनमतप्रवशानुप्रवदां विनाऽपि 
सामान्यन्यायः प्रतीतिविश्यैषणेन प्रक्रियालाघवगौरवविचारेण च साधुत्वा- 
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साधुत्वचिन्ता इति द्वितीयं सत्तम्‌ । अयं पक्षः तटस्थविमर्चाः इति वक्तुं 
राक्यते | एतौ पक्षौ विहाय यत्कििन्मतप्रमेयप्रक्रियाग्रहणेन यद्यन्यस्य 
मतस्य विम क्रियेत, तेनापि यदि तथेव स्वमताग्रहः क्रियते तर्द विविध- 
दृष्टया तत्त्वावगमः, प्रमाणप्रमेयावगमः दुभ एव भवति । अतः अस्यां 
विचारगोष्ठयां विद्रद्धिः उपरिनिर्दिषटसूत्नद्वयमाद्रणीयमिति प्राथवे। 


अस्यां विचारगोष्ठयां विचार्यमाणविषयानुक्रमणिकापरिङीलने 
विविधमतेषु प्रत्यक्षस्वरूपं, सािप्रत्यक्षस्वरूपं, निविकल्पकप्रत्यक्ष- 
स्वरूपे, अठीकिकप्रत्यक्षं, स्म॒तिरित्यादयो विषया निर्दिष्टाः दृदयन्ते | 
येषु विषयेषु मतभेदो वा तत्तदर्ानवैरि्टचं वा दरीददयते तादा एव विषया 
निर्दिष्टा दृदयन्ते। एतेषां विषयाणां विमात्मकविष्छेषणेन तत्स्वरूपं नूनं 
स्फ़टं भवति। 


अथ विचारोपयुक्तविषयनिरूपणदृष्टया अभियुक्तोक्ततत्तन्मताभि- 
मतप्रत्यक्षलक्षणादीन्‌ सङ्गलामि । “कल्पनापोटं अग्रान्तं प्रत्यक्षम्‌" इति 
सौगताः । “सत्सम्प्रयोगे पुरुषस्य बुद्धिजन्म" इति जेमिनिलक्षणम्‌ । 
“इन्द्रियार्थसम्बन्धोत्पनमव्यभिचारि च तत्प्रत्यक्षम्‌" इति प्रोक्तमक्षपादेन 
लक्षणम्‌। “साक्षात्प्रतीतिः प्रतयक्षम्‌* इति प्राभाकराः विदुः । “अथांकृत्या 
परिणतेन्द्रियवृत्तिरूपानुपातिनी बुद्धिवृत्तिः चिति च्छायापन्नाऽध्यक्षम्‌! 
इति पातञ्जछैः कापिलैश्च । वृत्त्यवच्छिनचैतन्यार्थावच्छिनविदेकता- 
ज्ञानमध्यक्षम्‌” इति नन्यानामद्वितिनां निणयः । “साक्षात्करणप्रमाकरणं 
प्रत्यक्षम्‌" इति विरिष्टद्वैतिनः । “निर्दोपार्थन्द्रियसनिक्षः प्रत्यक्षम्‌ । 
इन्द्ियरब्देन ज्ञानेन्द्रिय गृह्यते । तच द्विविधम्‌ । प्रमातुस्वरूपं प्राकृतं च' 
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इति द्ैतवेदान्तिनः । निर्विकल्पकसविकल्पकविषये विचारोद्धोधकाः 
मतभेदाः दरयन्ते । निर्विकल्पकस्य विषयं बौद्धाः प्राहुः- स्वलक्षणम्‌" | 
स्वतः स्वभिनात्‌ सर्वस्मात्‌ व्यावृत्तं यत्‌ तत्‌ स्वलक्षणम्‌ 
महासामान्यमस्येति सद्‌ अद्वितविदो विदुः॥ 
केचित्‌ गकलितं वस्तु विदुरनयायिकाद्यः। 
विरिष्टमेव विषयमादुः प्राभाकरादयः॥ 
अस्ति टि आलोचनं ज्ञानं प्रथमं निर्विकल्पकम्‌ । 
वालमूकादिविज्ञानसदृशां शुद्धवस्तुजम्‌॥। 
इति साद्भयानां कौमारिलानां चाङायः। एवं निर्विकल्पकस्वरूपं बहुधा 
निरूपितम्‌। 


“विरिष्टविषयं ज्ञानं सविकल्पकमुच्यते | 

प्राभाकरगुरूणां तु विशोषोऽत्रावधा्यताम्‌॥ 

पवां नुभूतसंस्कारसचिवं सविकल्पकम्‌ । 

केवलेन्द्रियसंसगंजनितं निविकल्पकम्‌ || 

तचिर्विकल्पकं प्रथमपिण्डग्रहणमुच्यते । 

सविकल्पकं द्वितीयादिग्रहणमिति निणयः॥' 

एवं सविकल्पकनिर्विकल्पस्वरूपे विविधाः रीतयः दानिके प्रतिपा- 
दिताः। कालदशाद्यनुवन्धेन सर्वं सविकल्पकमिति आडयोऽपि प्रकटितः। 

“न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके यः कालाद्नुगमादते। 

अनुविद्धमिव ज्ञानं सवं कालेन जायते ॥' 
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“न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके यो देशाद्यनुगमादते | 
अनुविद्धमिव ज्ञानं सवं शब्देन जायते || ' 
“न सोऽस्ति प्रत्ययो छोके यः सत््वाद्यनुगमादते | 
अनुविद्धमिव ज्ञानं सर्वं सत्वेन जायते ॥' 

इति सविकल्पकसमथनाय एते भावाः प्रकटीकृताः। 
“चतुष्वंपि च न्यायेषु द्वयं मीमांसंकेम॑तम्‌ । 
अतो देङ्ाश्च कालश्च सकलेन्द्रियगोचरः। 
तृतीयस्तु पुनः प्रायो वैवाकरणसम्मतः ॥' 

इति विव्रणं सविकल्पकज्ञानस्य कृतम्‌ । 


इन्द्रियार्थसम्बन्धविषयेऽपि द्धा प्रक्रिया निरूपिता दरेयते । “आत्मा 
मनसा संयुज्यते, मन इन्द्रियेण, इन्द्रियमर्थनः इत्येकः प्रकारः । इन्द्रियां - 
सनिकर्ष जाते इन्द्रियालोचनं, मनसा सद्धल्पः, बुद्धौ अध्यवसायः, इत्यन्यः 
प्रकारः । एवं प्रत्यक्षप्रमाणस्वरूपप्रत्यक्षजननप्रकारप्रत्यक्षफटेषु दारं - 
निकेषु ददयमानान्‌ मतभेदान्‌ अस्यां गोष्ठयां सृष्मेक्षिकया विद्वासः विमृरोयुः 
इत्याडास्य विरम्यते। 


ॐ ॐ ॐ 
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| मीमासकरीत्या प्रत्यक्षनिरूपणम्‌ ॥ 
- पण्डितरत्नम्‌ ई.श. बरदाचार्यः। 


इन्द्रियाथसनिकर्षजन्यं ज्ञानं प्रत्यक्षम्‌ । इन्द्रियाणि च चश्चूरसन- 
श्रोत्रप्राणस्पङनमनांसि इति षड्विधानि । तेषां स्थानानि प्राचीनैः एवं 
परिगणितानि- 


चक्षुनाम कनीनिकान्तरगतं तेजोऽथ जिदह्वाग्रगः 
तोयांशो रसनं क्षितेरवयवः प्राणश्च घोणोदरे। 
सवद्गप्रसृताश्च मारुतल्वाः त्वङ्नामकर्णोदर- 

व्योमेव श्रवणं मनस्तु विभु तदहे च कायांवहम्‌ | इति। 


लोके च काय॑सामान्यस्य केनचित्कारणेन जन्यत्वस्य दृष्टत्वात्‌ 
रूपज्ञानस्यापि कार्यस्य केनचित्कारणेन भवितव्यमिति सामान्यतस्सिद्धौ 
प्रपञ्चे दीपादितेजः एव रूपज्ञानं प्रति कारणं इति दङनेन रूपज्ञानकारण- 
चक्षुरपि तेजसमिति सिद्धयति । एवं रसनमपि जलस्यैव । शुष्कवस्तुषु 
रसव्यञ्जकत्वाद्रानात्‌ तत्‌ जलीयमिति बोध्यम्‌ । तथा प्राणमपि गन्धग्राहक, 
पार्थिवतदनुलेपनस्य चन्दनगन्धामिव्यञ्जकत्वदङानात्‌ पार्थिवमिति 
विभावनीयम्‌ । व्यजनपवनस्याड्गसलिलगतदौत्यस्परशाभिव्यञ्जकत्व- 
दर्ानात्‌ स्पर्ोपलम्भकस्य त्वगिन्द्रियस्य वायवीयत्वम्‌। एवं च परिरेषात्‌ 
राब्दग्राहकस्य श्रोत्रस्य आकारात्मकत्वं सिद्धयति । न च पृथिव्यादि 
भूतचतुष्टयान्यतमात्मकत्वमेव श्रोत्रन्द्रियस्य किं न स्यात्‌ इति वाच्यम्‌। 
श्रोत्रं अन्येन्द्रियारम्भकेण आरब्धं न भवति । इन्द्रियत्वात्‌ इत्यनुमानेन 
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तद्वाधात्‌ । मा भूत्तर्दिं भूतात्मकत्वमेव श्रोत्रेन्द्रियस्य इति चेन । श्रोत्र 
भूतात्मकमेव । वदहिरिन्द्रियत्वात्‌ । चश्चुरादिवत्‌ इत्यनुमानस्यैव तत्र 
प्रमाणत्वात्‌ । तारकिकाश्च ब्दस्य आकारागुणत्वात्‌ तद्‌ ग्राहकस्य 
श्रोत्रस्यापि आकाड्त्वमिति वर्णयन्ति तत्‌ शाब्दस्य गुणत्वासिद्धः अयु- 
क्तम्‌ । मीमांसकमते शाब्दः द्रव्यमेव । 


मनस्तु सुखटुःखा्यपरोक्षज्ञानकारणत्वेन परिकल्प्यमानं विभु इति 
च सिद्धान्तः। विभूत्वेऽपि दारीरावच्छिनस्यैव तस्येन्द्रियत्वमिति, तत्प्रदेशे 
एव कार्याणि करोति । रूपादिज्ञानेष्वपि मनः चश्चुरादि सापेक्षं प्रव॑ते । 
अनुमानादिष्वपि लिङ्गादिसहायं तत्‌ प्रवतते इति वस्तुस्थितिः। 


इन्द्रियः ज्ञानात्मके कार्य जननीये व्यापारभूतसनिकर्षस्तु दिविधः, 
संयोगः, संयुक्ततादात्म्यश्चेति। अत्र पृथिव्यप्तेजसां नेत्रत्वगिन्द्रियाभ्यां 
संयोगेन ग्रहणम्‌ । वायोः त्वकूसंयोगात्‌ | दिङ्नमस्तमसां चक्षुःसंयो- 
गात्‌। शब्दरूपद्रन्यस्य तु श्रोत्रसंयोगात्‌, आत्मनः मनस्संयोगात्‌, कालस्य 
तु सवरप इन्द्रियः संयोगात्‌ । 


चश्ुरादिसंयुक्तप॒थिव्यादिगतानां जातिगुणकर्मणां ग्रहणं संयुक्त- 
तादात्म्यात्‌। उक्तं च आकरे - 


रूपादीनां तु संयुक्तद्रव्यतादात्म्यमेव नः प्रतीतिकारणम्‌। 


तस्मात्‌ न सम्बन्धान्तरस्पदहा इति। न च द्रव्यगुणकर्मगतानां सत्ता- 
रूपत्वकर्मत्वादीनां ग्रहणाय अन्येऽपि सनिकषाः स्वीकायां एवेति 
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वाच्यम्‌। तेषामपि साक्षात्‌ तादात्म्याभावेऽपि परम्परया तादाम्यसम्भवेन 
संयुक्ततादात्म्येनैव निर्वाहात्‌। अथ परम्परया निवि एकेनैव सनिकर्ष- 
णालमिति चेत्‌, अस्तु तर्द रूपत्वकमंत्वादीना ग्रहणाय परेषां संयुक्त- 
समवेतसमवायवत्‌ अस्माकमपि संयुक्ततादात्म्यतादात्म्यं नाम ततीयः 
सनिकर्षः । अतश्च द्वेधा त्रेधा वा सनिकर्षः | 


ताकिंकास्तु तादात्म्यस्थाने अप्रसिद्धम्‌, अनुपप समवायं कल्प- 
यन्तः सनिकर्षस्य बहुविधत्वं स्वीचक्रुः । संयोगः, संयुक्तसमवायः, 
संयुक्तसमवेतसमवायः, समवायः, समवेतसमवायः, विदोष्यविदरोषण- 
भावश्ेति। तैश्च द्रन्य-गुण-गुणत्व, शब्द्‌ -शब्दत्व-अभाव-समवायानां 
क्रमेण ग्रहणमिति च वदन्ति । तदिदं अनुपपनम्‌ । आद्यसनिकष॑त्रयं 
तावत्‌ मीमांसकोक्तसनिकर्षेषु नामान्तरप्रदानेन ख्यातिसम्पादनमिति 
चर्यपाटवप्रदर्शानपरमेव । राब्दस्य च श्रोत्रगुणत्वाभावादेव चतुथंप्चम- 
सननिक्षयोः अयुक्तत्वम्‌ । राब्दच् द्रव्यमेव न तु गुणः इत्यपि रब्द्‌- 
नित्यत्वाधिकरणे वारतिकि विपुल प्रतिपादितम्‌ । अभावस्य च अप्रत्य- 
्षत्वात्‌, समवायस्य च गगनकुसुमसहोदरत्वात्‌ विदोषणविदोष्यभावाख्य- 
अन्तिमसनिकर्षोऽपि निकषांहव एव भवति । इदमप्यत्र विभावनीयम्‌। 
लोके दण्डी पुरुषः इत्यादौ सम्बन्धान्तरपूव॑क एव विडोषणविेष्यभावो 
ट्रयते इति अभावसमवाययोश्च अर्थेन सह सम्बन्धान्तराभावात्‌ कथं 
चश्ुस्संयुक्तेनार्थन अभावसमवाययोः विरोषणविङोष्यभाव इति | 


प्राभाकरेख्ध रूपत्वादीनामभावात्‌ संयुक्तसमवेतसमवायस्य, शब्दत्वा- 
भावात्‌ समवेतसमवायस्य, अभावाभावात्‌ समवायस्याप्रत्यक्षत्वाच 
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विङोषणविरोष्यभावस्य नावङयकता इति संयोगः, संयुक्तसमवायः, 
समवायः इति त्रय एव सनिकषांः इति प्राहुः । तदपि न युक्तं, रूपत्वादीनां 
साधनात्‌। अतः पूर्वोक्तप्रकार एव श्रेयान्‌ । 


्रत्क्षश्ेद्‌ द्विविधम्‌। निविंकल्पकं सविकल्पकं चेति । इन्द्रियसनिकरष- 
समनन्तरमेव वस्तुस्वरूपमात्रावगादि शब्दानुगमरदितं च यत्‌ सम्मुग्धज्ञानं 
जायते तस्य विशिष्टकल्पनाभावात्‌ निर्विंकल्पकत्वेन व्यवहारः । यत्तु तदनु 
शाब्दस्मरणसदहकृतं जात्यादिवि रिष्टवस्तुविषयकं ज्ञानं तत्‌ सविकल्पक - 
मित्युच्यते । प्रतयक्षश्वेद्‌ निर्विकल्पकं वैय्याकरणाः नैव स्वीकुर्वन्ति । उक्तं 
च वाक्यप्रदीपे- ““न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके यदराब्दानुगमादते" ' इति। 
तदिदमपि अयुक्तम्‌ प्रथमतः अ्थंदनाभवे शब्दस्मरणस्य निर्हैतुकत्व- 
प्रसङ्गात्‌ । बौद्धाश्च निविंकल्पकमेव प्रत्यक्ष, प्रमाणञ्च । सविकल्पकं तु न 
प्रत्यक्ष, प्रमाणश्चैत्याहुः। इदमपि न चारु । सविकल्पकस्य प्रत्यक्षत्वेन 
लोकसिद्धस्य निषेधे लोकविरोधस्यापरिहारात्‌। उक्तं च भट्रपादेः - 

चन्द्रराब्दाभिधेयत्वं ारिनो यो निषेधति। 

स एव सविकल्पस्य प्रत्यक्षत्वं निवारयेत्‌ | इति। 


किञ्च बौद्धमते प्रमाणत्वमथंक्रियाकारित्वरूपम्‌। अरथंक्रियाकारित्वं 
च सविकल्पकानन्तरमेव दर्यते। अतश्च सविकल्पकस्यैव तत्र प्रमाणत्वं 
दु्निवारम्‌। 


ननु सविकल्पकस्य प्रत्यक्षत्वं कथम्‌ । इन्द्रियजन्यत्वं हि प्रत्यक्षत्वम्‌ । 
निर्विकल्पेन व्यवधानात्‌ कथमस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ । यदि च परम्परया 
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अक्षजन्यत्वेऽपि प्रत्यक्षत्वं तर्हिं अनुमानादीनामपि प्रत्यक्षत्वं कुतो न इति 
चेत्‌ त्रूमः- साक्षात्‌ परम्परया वा अक्षजन्यत्वमात्रेण प्रत्यक्षत्वोपपत्तेः । 
अनुमानादिष्वतिप्रसक्तेस्तु प्रतयक्षराब्दस्य योगरूढित्वस्वीकारादेव वारणं 
भवति । अथवा प्राचीनप्रयोगाभावात्‌। अतः निर्विंकल्पसविकल्पयोरेव 
प्रतयक्षराब्दवाच्यत्वम्‌। सविकल्पके च द्रव्य-जाति-गुण-कर्मभिः पञ्चधा 
विकल्पो भवति । यथा “घटवद्‌ भूतलम्‌” इति द्रव्येण, श्राह्यणोऽयम्‌' 
इति जात्या, “रयामोऽयम्‌" इति गुणेन, "गायत्ययम्‌* इति क्रियया, 
गोविन्दोऽयं इति नाप्रा । प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्षमपि नामकल्पनायामेव अन्तभ- 
वति । यतः, अतः “षष्ठो विकल्पः सः' इति केषाश्चित्‌ पक्षो न युक्तः 
प्रत्यभिज्ञा च संस्कारसदहितेन्द्रियेण एकज्ञानत्वेन जायते । तया च 
प्रत्यभिज्ञया "सः" इति “अयम्‌” इति च द्वे भाने जायेते । तत्र सः" इति 
भानजननराक्तिः प्रत्यभिज्ञायाः संस्काराहिता। अयमिति भानजननसामथ्यं 
च इन्द्रियकृतमिति बोध्यम्‌। 


प्राभाकराः मीमांसकैकदेरिनः त्रिपुदीप्रत्यक्षवादिनः । ते वदन्ति - 
साक्षात्प्रतीतिः प्रत्यक्षम्‌। तच मेय-मातु-प्रमासु च त्रिपुटं भवति इत्याहुः] 
इदमत्र वक्तव्यम्‌| किमिद साक्षात्त्वं नाम इति। किमत्र वक्तव्यम्‌। साक्षाद्धीः 
स्वरूपधीः । अक्षादेव दि स्वेनैव रूपेण भानं भवति । लिङ्गादिभ्यस्तु 
अन्यसम्बन्धिरूपेणैव बह्यादीनां भानात्‌ न साक्षात्‌ भानं वतते इति चेत्तर्हि 
प्रत्यक्षत्वेनाभिमते सविकल्पकेऽपि नामादिपरसम्बन्धित्वेनैव भानात्‌ 
प्रत्यक्षत्वं न स्यात्‌। ननु सविकल्पके नामादिविषये परसम्बन्धिरूपभाने 
सत्यपि स्वरूपधीरपि वतते एवेति चेत्‌ अनुमानादिष्वपि तस्य सत्त्वात्‌ 
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तेषामपि अशक्षजत्वं स्यात्‌ । अतः कथं प्रत्यक्षानुमानयोः भेदः । अतः 
प्राभाकरोक्तमयुक्तम्‌। 


बौद्धाश्च कल्पनापोढमभ्रान्तं प्रत्यक्षं निविकल्पकम्‌ । अत्र कल्पना- 
पोढपदेन सविकल्पकस्य प्रत्यक्षत्वनिरासः । अतः नि्विंकल्पकमेकमेव 
्रत्यक्षम्‌। अभ्रान्तपदेन निर्विकल्पकेऽपि भ्रान्तिरूपे प्रतयक्षत्वनिरास इति 
च प्राहुः । तदपि न युक्तम्‌- लोकानुरोधेनैव अथसिद्धेराश्रयणीयत्वात्‌ 
लोके च सविल्पकप्रत्यक्षस्य प्रमात्वसिद्धेः अन्याप्तम्‌ । 


केचित्तु (तार्विंकेकदेिनः), भूतभविष्यद्विषयं योगिज्ञानं ईश्वरज्ञानच 
इन्द्रियसनिकर्षजत्वाभावेऽपि अपरोक्षमस्ति इति तत्सङ्गदाय ˆअपरोक्ष- 
प्माव्याप्तं प्रत्यक्षम्‌" इति लक्षयितव्यम्‌ । तदपि प्रत्यक्षस्य विद्यमानोप- 
लम्भनत्वनियमात्‌ भूतादीनां प्रत्यक्षत्वानुपपत्तेः अयुक्तमेव । अतः 
“सत्सम्प्रयोगे पुरुषस्येन्द्रियाणां बुद्धिजन्म तत्प्रत्यक्षम्‌" इति सूत्रानुसारि- 
पर्वोक्तं भाट्रसम्मतं प्रत्यक्षलक्षणमेव युक्तमिति सिद्धम्‌ । इति । 


ॐ ॐ ॐ 
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॥ अद्वैतसिद्धान्ते प्रत्यक्षनिरूपणम्‌ ॥ 
- के. कृष्ण जोयिस्‌। 


ज्ञानगतप्रत्यक्षत्वस्य प्रयोजकं तु इदम्‌- प्रमाणचैतन्यस्य विषय- 
चेतन्याभेदः । त्रिविधं चैतन्यम्‌ । एकमेव चैतन्यमुपाधिभेदेन भिद्यते । 
विषयचेतन्यम्‌, प्रमाणचैतन्यम्‌, प्रमातुचैतन्यश्चेति। घटा्यवच्छिनचैतन्यं 
विषयचेतन्यम्‌। अन्तःकरणवृत््यवच्छिनचैतन्यं प्रमाणचैतन्यम्‌। अन्तः - 
करणावच्छिनचैतन्यं प्रमातुचैतन्यम्‌ । अन्तःकरणपदेन बुद्धिः ग्राह्या । 
कतुरूपान्तःकरणावच्छिनं चैतन्यं प्रमातृचैतन्यम्‌ । बुद्धिवृत्त्यवच्छिनं 
चैतन्यं प्रमाणचेतन्यम्‌। 


अन्तःकरणवृत्त्यवच्छिन्नं चैतन्यं प्रमाणचैतन्यमित्यत्र दृष्टान्तो यथा 
तटाकोदकं चछिद्रानिग॑त्य कुल्यात्मना केदारान्‌ प्रविङ्य तद्वदेव 
चतुष्कोणाद्याकारं भवति, अन्तःकरणमपि तथा चक्ुरादिद्वारा निग॑त्य 
घटादिविषयदेदं गत्वा घटादिविषयाकारेण परिणमते। स एव परिणामो 
व्तिरित्युच्यते । अनुमित्यादिस्थलेऽन्तःकरणस्य न वहयादिदेगमनं 
वहयादेश्चक्षुरायसनिकरषांत्‌। 
प्त्यक्षलक्षणसमन्वयः। 

“अयं घटः” इत्यादिप्रत्यक्षस्थले घटादेस्तदाकारत्तेश्च बदिरेकत्र देशो 
समवधानात्‌ तदुभयावच्छिननं चैतन्यमेकमेव । विभाजकयोरपि अन्तःकरण- 


वृत्ति-घटादिविषययोरेकदेरस्थत्वेन भेदबुद्धयजनकत्वात्‌। यथा मठान्तर- 
वर्तिघटावच्छिनाकादो न मठावच्छिनाकाङाद्‌ भिद्यते। तथा च अयं घट 
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इति प्रत्यक्षस्थले घटाकारवत्तेः घटसंयोगितया घटावच्छिनचैतन्यस्य 
तद्ृत्त्यवच्छिनचैतन्यस्य चाभिनतया ग्रहणात्‌ तत्र घटज्ञानस्य घटाकारांदो 
प्रत्यक्षत्वम्‌ | 


आन्तरसुःखदःखाप््रत्यक्षे विदोषः । 

सुखटुःखा्यवच्छिलचेतन्यस्य तद्ूत्त्यवच्छिलचैतन्यस्य च नियमेन 
एकदेरास्थितोपाधिद्धयावच्छिनत्वात्‌ नियमेनाहं सुखी, अहं दुःखी 
इत्यादिज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ । स्ववृत्तिसुखादिस्मरणस्य तु सुखाद्यगो न 
्रत्यक्षतापत्तिः, स्मयंमाणसुखस्यातीतत्वेन स्मृतिरूपान्तःकरणवृत्तेः वतं- 
मानत्वेन तत्र उपाध्योः भिनकालिकतया तदवच्छिनचैतन्ययोर्भेदात्‌ । 
उपाध्योरेकदेकास्थितत्वे सति एककालिकत्वं उपधेयभेदप्रयोजकम्‌। यदि 
च एकदेरास्यत्वमात्रमुपधेयामेदपप्रयोजकं तदा स्मृतौ अतिन्याप्निवारणाय 
वर्तमानत्वं विषयविदोषणं लक्षणे देयम्‌। एवं योग्यत्वमपि विषयविदोषणं 
देयम्‌ । तेन अन्तःकरणधर्मत्वाविरोषेऽपि स्वकीयधर्माधर्मयोर्वर्तमानयोः 
शाब्दज्ञाने अतिव्याध्षिनांस्ति। धमाधर्मयोरिन्द्ियायोग्यत्वात्‌। अन्तःकरण- 
धम॑त्वाविरोषेऽपि किञ्चिद्योग्यं किञ्चिदयोग्यमित्यत्न स्वभाव एव रार- 
णम्‌ । अन्यथा न्यायमतेऽपि सुखादिवत्‌ धमदेः प्रत्यक्षत्वापत्तिदुवांरा । 
एवं च ददरामस्त्वमसीति सनिकृष्टविषये रान्दादप्यपरोक्षज्ञानाभ्युपगमात्‌ 
वाक्यजन्यज्ञानस्यापि सुखादेः प्रत्यक्षता वतंमानदशायामिष्टा। 


तथा च टक्षणनिष्कर्षः। 


तत्तदिद््रिययोग्यवर्तमानविषयावच्छिनचैतन्यामिनत्वं तत्तदाकार- 
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वतत्यवच्छिनज्ञानस्य तत्तदर प्रत्यक्षत्वम्‌ । तत्र तत्तदिन्द्रियतत्तत्केवल- 
साक्षि-अन्यतरयोग्यतत्तत्साक्षिजन्यतत्तदाकारवृत््युपहितविषया- 
वच्छिनचैतन्याभिनत्वं तत्तत्साक्षिजन्यतत्तदाकारवृत्त्यवच्छिनचैतन्यस्य 
तत्तद्विषयांरो प्रत्यक्षत्वमिति निष्कृष्टांशः। 


परत्यक्षप्मालक्षणम्‌। 


प्रत्यक्षप्रमायाः विरिष्य लक्षणं तु पूर्वोक्तलक्षणे विषयेऽबाधितत्वं 
विद्ोषणं देयम्‌ । तथा च अवाधितवर्तमानविषयावच्छिनाभिनत्वं 
प्रमाणचैतन्यस्य । तथा च चैतन्यरूपमेव अबाधितघटादिवृत्त्यवच्छिनं 
घटादिप्रमेत्युच्यते। “यत्साक्षादपरोक्षाद्रह्य" इति श्रुतेः। अपरोक्षादित्य- 
स्यापरोक्षमित्यथः । चैतन्यस्य अनादित्वेऽपि तदभिव्यञ्जकान्तःकरणवृत्तिः 
इन्द्रियसनिकरषादिना जायत इति वृत्तिविरिष्टं चैतन्यमादिमदित्युच्यते। 
ज्ञानावच्छेद्कत्वाच वृत्तौ ज्ञानत्वोपचारः । वृत्तेः जडान्तःकरणधर्म॑त्वेन 
जडत्वाज्ज्ञानव्यवहारस्य गौणत्वेनोपपत्तिः। वृत्तिरूपज्ञानस्य मनोधम॑त्वे 
"कामः सङ्कल्पो विचिकित्सा श्रद्धाऽश्रद्धा धृतिरधृतिदहीरधीभीरित्येतत्‌ सर्व 
मन एव” इति श्रुतिः प्रमाणम्‌। धीरब्देन वुत्तिरूपज्ञानामभिधानम्‌। 


तरिं अहं जानामि, इच्छामि इत्याद्यनुभवाः आत्मधमंत्वमवगाहमानाः 
कथमुपपद्यन्ते? अयःपिण्डस्य दग्धृत्वाभावेऽपि द्धृत्वाश्रयवहितादा- 
त्म्याध्यासाद्‌ यथा अयो दहतीति न्यवहारस्तथा सुखदुःखाद्याकारपरिणा- 
म्यन्तःकरणैक्याध्यासात्‌ अहं जानामि इच्छामीत्याद्यनुभवा उपपद्यन्ते । 


पर्वतो वह्िमानित्यादिज्ञानं च वहयंदो परोक्षं, पवंतादो अपरोक्षम्‌। 
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पवंतावच्छिलचैतन्यस्य बहिर्निः सुतान्तःकरणवृत्त्यवच्छिन्नचैतन्यस्य च 
परस्परं भेदाभावात्‌। वहयंदो तु इन््रियद्वारा अन्तःकरणवत्तिनिर्गमनाभावेन 
वह्णयवच्छिनचैतन्यस्य प्रमाणचैतन्यस्य च परस्परं भेदात्‌। तथा चानुभवः 
पर्वतं पडयामि, वहिमनुमिनोमि" इति। न्यायमते तु पर्वतमनुमिनोमीति 
अनुव्यवसायापत्तिः। 


एकत्र ज्ञाने परोक्षत्व-अपरोक्षत्वयोरभ्युपगमे तयोजांतित्वं न स्यादिति 
न च वाच्यम्‌, इष्टत्वात्‌ । जातित्वोपाधित्वपरिभाषायाः अप्रामाणिक- 
त्वात्‌ । घटोऽयमित्यादिप्रत्यक्षं तु घटत्वादिसद्धावे प्रमाणं, न तु तस्य 
जातित्वेऽपि। नित्यमेकमनेकानुगतं सामान्यमिति लक्षणस्य समवाया- 
सिद्ध्या, त्रह्ममिनसकलटप्रपञ्चस्यानित्यतया नित्यत्वसमवेतत्वघवरित- 
जातित्वस्य घटत्वादौ असिद्धेश्च। पर्वतो वहिमानित्यादौ पर्वतांरो वह्चंदो 
चान्तःकरणवृत्तिभेदाङ्गीकारेण तत्तदवत्त्यवच्छेदकमेदेन परोक्षत्वापरोक्षत्व- 
योरेकत्र चैतन्ये वृत्तौ न कध्िद्विरोधः। 

न दीन्द्रियजन्यत्वं प्रत्यक्षत्व प्रयोजकम्‌ किन्तु योग्यवतंमानविषयकत्वे 
सति प्रमाणचैतन्यस्य विषयचैतन्यामिनत्वम्‌ । “सोऽयं देवदत्तः" इति 
वाक्यजन्यज्ञाने सननिकृष्टविषये बहिनिंःसृतान्तःकरणवृत्त्यभ्युपगमेन 
देवदत्तावच्छिनचैतन्यस्य तद्रतत्यवच्छिनचैतन्याभेदेन सोऽयं देवदत्त इति 
वाक्यजन्यज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वम्‌ । एवं तत्त्वमसीति वाक्यजन्यज्ञानस्यापि 
अपरोक्षत्वम्‌ । प्रमातुरेव विषयतया तत्त्व॑पदलक्ष्यस्वरूपविषयतया 
 उभयाभेदेन सत्त्वात्‌। लक्षयस्वरूपं तु सनिहितमेव । 
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॥। अद्रितवेदान्ते साक्िस्वरूपम्‌ ॥ 
-प्रो .कुटम्बराखी, 
पाण्डिचेरि विश्वविद्यालयः 


“साक्षी चेता केवलो निगुणश्च' इति वाक्यमस्ति । साक्षी इन्द्रियं न 
भवति । आत्मनः इन्द्रियत्वं वयं न स्वीकुर्मः । अन्तःकरणवृत्तिः यं यं 
पदाथंमुपस्थापयति तत्र॒तत्रान्तःकरणावच्छिनः खलु जीवः प्रमाता 
भवति । प्रमाता च सः, यः ज्ञानं प्रमामनुभवति । तस्यैव वस्तुतः रूप- 
द्वयम्‌ । तत्रातीव सुक्ष्म: भेदोऽस्ति साक्षिणः जीवस्य च । सः 
उपदितत्वरूपेण साक्षीत्युच्यते । विरिष्टरूपेण तु जीव इत्युच्यते । एवं च 
किं भवति? अन्तःकरणवृत्त्या यद्यदुपस्थापितं तत्सर्व स्वकीयप्रतिफलनेन 
भासयति साक्षी । साक्षिणः प्रतिफलनं विना ज्ञानमेव न भवति | अतः 
सुषुप्तौ अविद्यावृत्तिमङ्गीकृत्य अविद्याया अपि भासकं साक्षिचेतन्यं 
वयमङ्गीकु्मः | 


वस्तुतः सुषुप्तेरसाक्षिकत्वप्रसङ्गेनैव साक्षी अङ्गीकर्तव्यो भवति। सुषुप्तौ 
अविद्या खलु अस्ति । अतः कारणङरीरमात्रमस्ति न अविद्याकायं 
किञित्‌। अविद्या तु प्रमेति वक्तुं न शक्यते। सा अनिवंचनीया भवति। 
तामपि भासयति साक्षी । अत्र कश्चन ङेडोऽपि अस्ति। अविद्या किल 
आवृणोति । सा हि चैतन्यमावृणोति। अविद्ययाऽअवृतं चैतन्यं कथमविद्यां 
भासयति? इति। तत्र द्वेधा समाधानमस्ति। अविद्या साक्षिणमावृणोतीत्येकः 
पक्षः । साक्षिणं विना सव॑मन्यदावृणोतीत्यपरः पक्षः । तत्र साक्षिणमपि 
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आवृणोतीति पक्षे यथा राहुः चन्द्रमसमावृण्वनपि चन्द्रगतेनैव प्रकारोन 
स्वयमपि प्रकारितो भवति तथा अविद्या साक्षिणमावृत्य स्वयं तेन 
प्रकारिता भवति । अनावृतः साक्षीत्यपि सिद्धान्तभेदो वर्तते । 
पञ्चद्र्यामेतदुच्यते - 

“न॒त्यङालास्थितो दीपः प्रभुं सभ्यांश्च नर्तकीम्‌। 

दीपयेदविरोषेण तदभावेऽपि दीप्यते ।* इति। 


नृत्याछायां कोऽपि नास्ति चेदपि दीपः स्वयं प्रकाङमान एव 
भवति । अत एव सवंदा अन्तःकरणस्य अन्तःकरणध्माणां विषये च 
संदायप्रसङ्गो नास्ति । यस्मात्‌ अन्तःकरणस्य तद्धर्मादीनांश्च सर्वदा 
साक्षिसम्बद्धत्वात्‌ तेषां सव॑दा भानमेव । न तु कदापि अभानम्‌। “अहं 
सुखी वा न वा" इति सदायादिकं कस्यापि नास्ति। 


न केवलमात्मन अनिन्द्रियत्वम्‌ । अपि तु मनसोऽपि इन्द्रियत्वं 
नास्ति । कचिदेकदेरामतमस्ति चेदपि प्रभूततया मनसोऽपि इन्द्रियत्वं 
नाङ्गीकुर्मः । तत्र यद्यपि मनसः इन्द्रियत्वसाधकानि श्रुतिस्मृतिप्रमाणानि 
सन्ति। परन्तु मनसोऽनिन्द्रियत्वसाधकानि अपि तत्समानसङ्कयाकानि 
सन्ति। 

“इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्थाः अर्थेभ्यश्च परं मनः।' 
इति विविच्य मनसः प्रतिपादनात्‌ मनोऽपीन्द्रियं न भवितुमर्हतीति । 


"एतस्माजायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च" 


23 
इत्यत्रापि विविच्यैव व्यवहारः । एवं- 

(त्रिविधोऽयमहद्भारः महात्तत््वाद्धि जायते। 

इन्द्रियाणां ततः सष्टिः गुणद्वारा महामुने ॥' 
इत्यादि स्मृतिवचनानि सन्ति। अतः मनः इन्द्रियं न भवति। 


बुद्धिरिति अहङ्कार इति मन इति च किञ्चिदत्यन्तवेरयेन भदप्रतिपादन- 
पूवकं साङ्खयाः कथयन्ति, नास्माकं तथा । वस्तुतः एकस्यैव तेन क्रियमाणं 
तत्तत्कायमुपलक्ष्य मिनमिनतया व्यवहार इति वयं वदामः। अन्तःकरणं 
तु एकमेव । मन इति तु कदाचित्‌ संस्कारवरादुच्यते । वस्तुतः एतत्‌ 
अन्तःकरणं यदा निश्चयात्मकं भवति तदा बुद्धिरित्यभिधीयते । यदातु 
स्मरणात्मके कायं करोति तदा चित्तमिति अभिधीयते इति प्रक्रियाऽस्माकं 
वतते | 
प्रवन्धमधिकृत्य चचां 


श्रीविषेतीथांः- परोक्षस्थले वृत्तौ चैतन्यप्रतिफलनमस्ति वा? तदस्ति 
चेत्‌ किञश्चिदपरोक्षं किञ्चिनेति कथं निर्णयः 

कुट॒म्बरास्रिणः- इउन्द्रियसनिकषभावाभावाभ्यां अपरोक्षत्वपरोक्षत्व- 
निर्णयः । तथा च “पवतो वहिमान्‌' इत्यत्र पवतांडे 
इन्द्रियसनिकषसत्त्वात्‌ अपरोक्षत्व, वह्ययंदो तदभावात्‌ 
परोक्षत्वमङ्गीकृतं धममराजाध्वयुंणा । अनन्तरं 
साङ्क्ांपत्तौ कृतायामिष्टापत्तित्वं स्वीकृतम्‌ । तत्र 
ज्ञानयौगपद्यं नास्ति । एकस्मिन्नेव ज्ञाने ऽरातः 


24 
प्रत्यक्षत्वमंरातः परोक्षत्वं नरसिंदावतारवत्‌ । तत्र 
जात्यनङ्गीकारात्‌ साङ्ख्यं न बाधतेऽस्माकम्‌। “पर्व॑तो 
वह्धिमान्‌' इत्यत्रापि यथा नैयायिकमते व्याप्षिस्मरणेन 
परामर्दोन वा वहवरनुमीयते तथाऽस्माकं मते वहिरनु- 
मीयत एव | प्रतयक्षस्थल एव विषयगताज्ञानं निवर्तयति 
प्रमातूचैतन्यम्‌ । परोक्षस्थले तु अनुमेयगतमज्ञानं 
निवर्तयति। परोक्षस्थले प्रक्रिया तु व्यापि स्म॒त्वा अन्तरेव 
वहयाकारान्तःकरणवृत्तिजांयते । तस्यां प्रतिफलनेन 
“पर्वतो वहिमान्‌" इति ज्ञानमेव जायते । अनन्तर- 
मसत्त्वापादकमज्ञानं नदयति। तेन चास्तीति ज्ञायते। 
इत्थं परोक्षं वस्तु केवलमस्तीति ज्ञायते । प्रत्यक्षं तु वस्तु 
अस्ति इति भाति इति च ज्ञायते । 


हरिदासभटूः - अद्वितमते परोक्षस्थकेऽज्ञाननाडशो भवति वा न वा! 
शासिणः - भवति। 


हरिदासमभडः- भवति चेत्‌ विषयगताज्ञाननाडः कथम्‌ अन्तः- 
स्थितान्तःकरणवृत्तेः विषयस्य. च सम्बन्धाभावात्‌ । 
तयोः सामानाधिकरण्यमेव नास्ति। तथा च ताद्ावृत्ते 
अज्ञाननिवतंकत्वं कथमिति प्रभः । | 


रेवतीमहाभागा-तत्रान्तःकरणवृत्तिः अन्तःस्थित्वा अन्तःस्थप्रमातुचैतन्य- 
गतमज्ञानं निवतंयतीति सामानाधिकरण्यं युज्यते। 
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उद्वितमते अज्ञानद्भयमङ्गीकृतम्‌। अस्त्वापाद्कमज्ञानं, 
अभानापाद्कं चेति। अपरोक्षस्यठे अभानापादाक- 
मज्ञानं नङयति। अत एव तत्र भाति" इति व्यषदेङाः। 
तत्र हि अन्तःकरणं विषयदेदां गच्छति । तदाकारेण 
परिणमति । अतः यद्रो विषयः तद्दावच्छेदेनेव वृत्तिः 
जाता इति तदवच्छिनयोः चैतन्ययोः अभेदः जायते । 
तेन च विषयावच्छिनचैतन्यगतमज्ञानं नङयति । 
अपरोक्षात्मकतद्विषयत्वात्‌ “घटः भाति" इति व्यपदेङः 
भवति । 
परोक्षस्थले पुनः वृत्तिः अन्तरेव जायते । विषयस्तु बदिः] 
इति तयोः भिन्रदेदास्थत्वात्‌ वृत्त्यवच्छिनचैतन्यस्य 
विषयावच्छिन्वचैतन्येन नेक्यम्‌। इत्थं तत्र अधिष्ठान- 
चैतन्याभिव्यक्तिः नास्ति। अतः तत्र अभानापादकाज्ञानं 
नैव नइयति। किन्तु असत्त्वापादकमेव । तर्मादव “सन्‌ 
घटः" इत्येव व्यपदेङः न तु ज्ञातो घटः" इति । तत्र 
परोक्षवृत्त्या निवत्यंमज्ञानं न विषयगतं किन्तु प्रमात्र- 
गतमिति सामानाधिकरण्यमुपपद्यते । 

हरिदासभटः - परोक्षानुमित्यादिस्थके विषयावरकाज्ञाननिवृत्तिरस्ति वा 
न वा। अस्ति चेत्‌ निवृ्तिपरक्रिया कीदरी? व्यधिकरणयोः 
निवत्यनिवतंकभावः कथम्‌ ? 

पाण्डुरङ्गिमहोदयाः - वृत्त्या विषयदेङं गत्वा कवाटोद्धाटनमिव आवर- 
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णोद्धाटनं कर्तव्यमिति न नियमः । वृत्तौ सञ्जातायाम्‌ 
आवरणं स्वयमेव विगलितं भवति। 

हरिदासभद्ः- तथाऽपि व्यधिकरणयोः निवर्त्यनिवर्तकभावः कथमिति प्रश्चः 

न समाहितः 

पाण्डुरङ्गिमहोदयाः - सामानाधिकरण्यं नावदयकमिति उक्तं न्यायमते। 

शाखिणः - वस्तुतः वृत्तिरेव कृतोऽङ्गीकृताऽदवैतवेदान्ते इति किचिद्‌ 

विचारयामः। तेन च एष विषयः स्पष्टो भवितुमर्हति । व॒ततेर्गी - 
कारः किमर्थः इत्यत्र पक्षत्रयं वर्तते । आवरणाभिभवा्थां 
वृत्तिः । अभेदाभिव्यक्त्यथां वृत्तिः । चिदुपरागार्था वृत्तिः । 
इति त्रयः पक्षाः अत्र सन्ति। अद्वतवेदान्ते सवंस्यापि अधिष्ठानं 
ब्रह्म । ब्रह्म तु स्वप्रकाशम्‌ । तस्मिंश्च स्वमपि जगदध्य- 
स्तम्‌ । तर्हिं इटिति प्रभो भवति । स्व॑स्यापि भानं भवतु 
इति । एतद्भयाख्यातुमविद्या आवरणत्वेन स्वीकृता । 
यदाऽविद्याऽऽवृणोतीत्यज्गीकारः, तदानीं तदावरणस्य भङ्गो 
निर्वोढव्यो भवति । यदाऽऽवरणमभङ्गस्तदा वस्तु प्रकाङाते, 
यदाऽऽवरणभङ्गो नास्ति तदानीं वस्तु न प्रकाराते इति 
व्यवस्था कृता । एषैव प्रतिक्मन्यवस्थेति सिद्धान्ते उच्यते । 
तदर्थमेव वृत्तिरङ्गीक्रियते । अतो यदा परोक्षस्थले वह्या- 
कारान्तःकरणवृत्तिजायते, तदानीं वहविविषयकाज्ञानावरण- 
भङ्गो जायते। विषयदेङागमनं तु वृत्तेः केवले प्रतयक्षस्थलेऽ- 
पक्ष्यते । अतः विषयगतमेवाज्ञानं वृत्त्या निवत्य॑ते | न तु 
प्रमातगतम्‌। तच कथमिति विचारणीयम्‌। 
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श्रीविर्वेरतीर्थाः- उद्वितसिद्धान्ते उपदितचेतन्यं साक्षी । अवच्छिनचैतन्यं 
ज्ञाता, जीवः । उपहितं नाम विरिष्टम्‌ 1 एवं च 
उभयोरप्यविोषात्‌ कथमेकं साक्षी अपरं ज्ञातु इति 
भेद्‌ः ? 
-राचिणः- उद्वितसिद्धान्ते उपाधि-अवच्छेदकयोः अस्ति भेद ५ यत्‌ 
 उपाधेयानन्तर्गतं सत्‌ व्यावतंकं तदुपाधिः । यथा काकादिः , ~ 

देवदत्तगृहस्य । यत्‌ तदन्तर्गतं सत्‌ व्यावर्तकं तदवच्छदेकम्‌। 
यथा स्तम्भादिः गृहस्य । प्रकृते शुद्धवैतन्यमेव साक्षी इत्यु- 
च्यते | “तरय व्यावर्तकमात्रमन्तःकरणम्‌ । न तु तदपि 
साश्षिङब्दार्थान्तर्भूतम्‌ । तदवच्छिनः जीवश्च ज्ञाता । तत्र 
अन्तःकरणं जीवदाब्दार्थं अन्तगंतम्‌। इत्थं च साक्षिणः ज्ञातुश्च 

विद्यते अन्तरम्‌ । 


ॐ ॐ ॐ 
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कुटम्बशास्रिणां प्रबन्धस्य प्रतिक्रिया 
-एच्‌ सत्यनारायणमहोदयः 


अत्र प्रबन्धे, अन्तःकरणस्येन्द्रियत्वं नास्ति । यतः “इन्द्रियेभ्यः परा 
ह्यथाः अर्थेभ्यश्च परं मनः' इत्यादिषु तस्य इन्द्रियेभ्यः मेद्‌ एव उक्त इति 
प्रतिपादितम्‌। किन्तु यत्र आगमेषु मनसः इन्द्रियभिनत्वमुक्तं, तत्र मनसः 
आन्तरत्वम्‌, अन्येषां तु बाह्यत्वमित्येवं विदोषादेव “मनः सर्वेन्द्रियाणि 
च" इत्यादौ भेदेन प्रयोगः कृतः। अत एव “मनः षष्ठानीन्दरियाणि" इत्यादौ 
मनसः इन्द्रियत्वमुक्तम्‌। यदि अत्राथान्तरकरणेनानिन्द्रियस्यापि षष्ठत्व- 
सङ्खयापूरकत्वमुच्यते, तर्हि “इन्द्रियाणां मनश्चास्मि" इत्यादौ कथम्‌! 
अतोऽवरयं मनसः इन्द्रियत्वमङ्गीकरतव्यम्‌। 


अपि च मनस इन्द्रियत्वाङ्गीकारे सिद्धान्ते को दोषः प्रसज्येत न 
कोऽपि दोषः। अतः किमर्थं मनस इन्द्रियत्वं खण्डयते ? तत्र सिद्धान्तरहस्यं 
किम्‌ ? 


कुटम्बङाख्िणः- सत्यनारायणमहोदयैः “मनस इन्द्रियत्वं नास्ती- 
त्युच्यतेऽद्वेतिमिः, तत्कथम्‌ ?* इति प्रश्रः कृतः । 
प्रथममेव सूचयामि- मनसः अन्तःकरणस्येन्द्रियत्व- 
मङ्गीकुर्व॑न्तोऽपि उद्वितिनः केचन सन्ति। एकदेङामतेऽ- 
न्तःकरणस्येन्द्रियत्वं स्वीकृतं वतते । परन्तु तन्मतेन 
समाधातु नेच्छामि । अहमन्तःकरणस्येन्द्रियत्वं नास्ती- 
त्येव उपस्थापयितुमिच्छामि । सर्वैः अन्तःकरणस्य 
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इन्द्रियत्वाङ्गीकारेऽपि अद्ैतिभिः तनाङ्गीक्रियते । 
तत्र कारणं तु- इतरेन्द्रियाणां यादाः स्वरूप- 
स्वभावक्रियाविरोषो वतते तस्मात्‌ अत्यन्तविलक्षण- 
स्वरूपादिकं अन्तःकरणस्य वतंते। तत्रन्द्रियत्वं नाम- 
अपश्चीकृतपन्चभूतोपादानकत्वम्‌ । अस्माकं मते 
इन्द्रियाणि अपश्चीकृतपञ्चभूतानां अंशेन जायमानानि 
भवन्ति । इयमस्माकं सृष्टिप्रक्रिया वतते । तदनुसारेण 
प्राणोऽपि तथा भवति इति तं व्यावतंपितु प्राणभिनत्वे 
सति अपञ्चीकृतप्भूतोपादानकत्वमिन्द्रियत्वमिति 
लक्षणं परिष्क्रियते । 


“इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्थाः" इत्यादिश्चुतिस्मतिषु मनस 
इन्द्रियेभ्यः पृथग्‌ गणनं तु तस्याऽन्तरत्वापक्षयेति च 
समाधिर्दत्तः। परन्तु मनसोऽनिन्द्रियत्वापक्षयेति अहं 
व्याख्यानं करोमि । तत्र पृथक्‌ परिगणना तु वतते । 
तस्य कारणं अन्वेष्टव्यम्‌। तच अनिन्द्रियत्वमेव । 


भ्रीविधेातीर्थश्रीपादाः- मनस इन्द्रियत्वे निरवकाराप्रमाणमुक्तम्‌ । 
“इन्द्रियाणां मनश्चास्मि" इति । मनसः 
अनिन्द्रियत्वे भवतां मते निरवकारं प्रमाणं 
किम्‌? "कर्मेन्द्रियं तु पाय्वादि मनोनेत्रादि 
धीन्द्रियम्‌" इति अमरकोशः । अपि च 
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“यतिर्ययातिः संयातिरायतिर्निंयतिरयतिः। 
षडिमे न॒हुषस्याऽसन्‌ इन्द्रियाणीव देहिनः ॥ 
इति भागवतवाक्यम्‌। 


श्रोत्रादीनि तु पञ्चैव तथा वागादिपञ्चकम्‌ | 
मनोबुद्धिसहायानि द्वाददौवेन्द्रियाणि तु ॥' 
इति च मनस इन्द्रियत्वे प्रमाणानि सन्ति। 


शास्रिणः- अमरकोरस्य तु आस्तां नाम कथा। तेन सवं न सिद्धयति। 
तत्र सिद्धान्तमेदः उद्िखितोऽस्ति । अतः दार्शानिकविचारे 
कोराग्रन्थानां प्रामाण्यं नास्ति। परन्तु श्रुतिवाक्यं स्मृतिवाक्यं 
प्रमाणं भवितुमर्हति । तत्रापि श्रुतिः प्रमाणम्‌ । तयोः अर्थः 
मुग्यः.| 
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दरेतबेदान्ते साक्षिप्रत्यक्षस्वरूपम्‌ 


- डा. सि.एच्‌. श्रीनिवासमूतिः 


पराध्यापकः,कारदाविलासकालेज्‌, मैसुर्‌ 


द्रेतवेदान्तदनि निर्दोषार्थन्द्रियसनिकरषः प्रत्यक्षम्‌ । विषयं प्रति 
स्थितेनाक्षेण ज्ञानोत्पत्त्या अक्षाणामपि कारणत्वेन प्रत्यक्षत्वं सम्मतम्‌ 
तथा च श्रीजयतीर्थवचनं प्रमाणलक्षणटीकायाम्‌- “अर्थं प्रति स्थितमक्षं 
प्रत्यक्षम्‌” इति । 


चक्षुरादिपशचेन्द्रियाणि मनश्च ज्ञानेन्द्रियाणीति प्रायः सवंदाशंनिक- 
सम्मतानि । द्वैतवेदान्ते तु सप्तमं ज्ञानेन्द्रियं संलक्षितम्‌ । तदेव साक्षी । 
तथा च श्रीमध्वाचार्यवचनं प्रमाणलक्षणे- प्रत्यक्षं सप्तविधं साक्षि- 
षडिन्द्रियभेदेन" इति। 


अयं च साक्षी प्रमाता आत्मैव । आत्मस्वरूपम्‌, अन्तःकरणधमंश्च 
सुखादयः, बाह्याश्चाकााकालादयोऽस्य साक्षिणो विषयाः । 


साक्षिसम्थनम्‌ - 


1. अहमिति ज्ञानं सर्वस्यापि वर्तते । अस्य च ज्ञानस्य स्वात्मा विषयः | 
केनेन्द्रियेण सनिकृष्टोऽयमात्मा ज्ञानविषयो भवति १ न तावत्‌ चक्षरा- 
दिना । तत्तदिन्द्रियरदहितानामपि सुषुप्तावपि, यत्र बाह्येन्द्रियाणि 
मनश्चोपरतानि, अहमिति ज्ञानसद्धावात्‌ । न चेन्द्रियविषयतामन्त- 
रेणापरोक्षावभासः सम्भवति। धमदिरपि तत्प्रसङज्गात्‌। तथा च ज्ञायमान 
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2. 


आत्मा येनेन्द्रियेण सनिकृष्टो भवति तत्‌ मनजआद्यतिरिक्तमेव स्यात्‌ 
| चेन्द्रियं स्वात्मैव यो ज्ञायमानः। 


अन्तःकरणधमांः सुखादयोऽपि अनेनैव स्वरूपेन्द्रियेण सनिकृ्टाः 
सन्तः ज्ञातव्याः, न बाद्येन्द्रियैः । बाह्येन्द्रियसनिकर्षण जायमानानां 
ज्ञानानां भ्रमत्वसम्भावनासद्धावात्‌, सुखादिज्ञानस्य च कदापि 
भ्रमत्वाभावात्‌ । न हि सुखाद्यनुभवः कदापि बाध्यमानो दृष्टः | 
प्रमाजननसमर्थान्यपि बाद्येन्द्रियाणि मनसः दोषवरात्‌ अप्रमामपि 
जनयन्ति। अतस्सुखाद्यनुभवसाधनमिन्द्रियं तदतिरिक्तं स्यादेव । स 
च साक्षी एव । अस्य चाधांव्यभिचारित्वं नियमः । तदुक्तं 
श्रीमध्वाचार्थैरनुव्याख्याने - 
“सुदृढो निर्णयो यत्र ज्ञेयं तत्‌ साक्षिदङनम्‌' इति। 


उत्रैवं न्यायसुधा च- “सुदृढः =कदापि बाधरहितः। निणंयः = अव- 
धारणात्मकः प्रत्ययः । तत्र दोषास्तावज्ज्ञानस्य डोलायमानत्दरानेन 
वल्वद्भाधकोपनिपातेन वा कल्प्याः । साक्षिदरशनं च निर्णयात्मकमेव 
भवति । न च बाध्यते । वक्ष्यते चायं विषयः किञ्चिद्धिस्तरेण ।' 


. इद्‌ चिन्तयेद्‌ यदाकाराज्ञानं कालज्ञानं च सर्वेषां विद्यमानं केन 


प्रमाणेन जायत इति । तयो रूपाद्यभावात्‌ न चक्षुरादिगोचरत्वम्‌ । 
मनश्च स्वातन्त्रयेण बाह्यार्थेषु न प्रवतंते । तस्य चक्षुरादिद्धारेव 
बहिःपदार्थविषयकज्ञानजनकत्वेन चक्षुरा्यविषयाणां ज्ञानजनने 
सामथ्याभिावात्‌। अननुसंहितव्याप्षीनामपि कालाकारादीना प्रतीति- 
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सद्धावात्‌ नानुमानात्‌ तज्ज्ञानम्‌ । जातिबधिराणामप्युपलम्भेन 
नागमविषयतापि । एवं प्रसिद्धप्रमाणाविषययोः कालाकारायोः 
ज्ञानसाधनेन केनचन भाव्यमेव । स च साक्षी एव । 


किच्च कालज्ञानं सुषुप्तावपि भवति । तत्र च उपरतानि इन्द्रियान्त- 
राणि । आत्मस्वरूपश्च साक्षी नोपरतः। तस्मात्‌ कालः साक्षिगोचर एव 
भवेत्‌ । तदुक्तं श्रीमध्वाचार्यः - 


कालो हि साक्षिपरत्यक्षः सुषुप्तौ च प्रवर्तितः" इति। (अ.व्या. छो.९५) 


एवच्च चक्षुरादीन्द्रियेस्तथानुमानागमाभ्यां चाजायमानस्य 
नियमेनाथान्यभिचारिणो ज्ञानस्य साधनमिन्द्रियं साक्षी । स च प्रमाता 
आत्मैव । तदुक्तमनुव्याख्याने - 

“प्राकृतं शुद्धवैतन्यमक्षं तु द्विविधं मतम्‌| 

निर्दोषमेव चैतन्यमन्यत्रोभयमिष्यते | 

सुखदुःखादिविषयं शुद्धं संसारगेष्वपि ॥* (छो. २८,२९) 
साक्षिणो नियतयाथाथ्य॑म्‌। 

देतवेदान्तदङने साक्षिजन्यं ज्ञानं न दोषजन्यम्‌। साक्षिणः अनादि- 
त्वात्‌ । अत एव तस्य ज्ञानस्य अबाध्यत्वम्‌ । ननु अनादेरप्यात्मनोऽ- 
विद्यासंसर्गोऽस्त्येव । तेन च वाध्या्॑प्रतिभासो भवेदपि इति चेन । 
` द्वितवेदान्तद्रानि अविद्यायाः जीवानां स्वरूपभूतानन्दाद्प्रिकाराप्रतिबन्ध- 
कत्वरूपावरणत्वस्यैवा्गीकारात्‌। तथा हि न्यायसुधा- 
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अस्माभिरविद्यायाः कायान्तरस्यैवाभ्युपगतत्वात्‌" (1.4. 7.2155) 


वाध्याथविषयकत्वरूपविक्षेपहेतुत्वस्यानङ्गीकारात्‌ । साक्षिणो 
विक्षेपशक्तिसद्धावे तेन जायमानं ज्ञानमयथार्थमपि स्यात्‌। तेन च साक्षिणि 
अनाश्वासप्रसङ्गः । तथा च करणदोषाद्यनिश्चयप्रसङ्गेन ज्ञानानां 
भ्रमत्वाभ्रमत्वनिधाणाभावप्रसक्त्या अथंतथात्वातथात्वनिर्णयाभावानु- 
पद्गेण निदराङ्कोऽविसंवादी व्यवहारो टुप्येत। न च तष्कोपोऽज्ञीकतुं राक्यः। 
सर्वलोकप्रसिद्धत्वात्‌। तथाविधस्य लौकिकैः परीक्षकेशयो्ठद्ननायोगात्‌। 
तस्मात्‌ सवंलोकप्रसिद्धस्य निददाङ्कस्य अविसंवादिनो व्यवहारस्य सिद्धये 
वस्तु तथात्वातथात्वनिश्चय-कारणभूतोऽङ्गीकार्यः। तत्सिद्धये च साक्षिणो 
विश्वसनीयत्वं, तत्सिद्धये च साक्षी सदा निर्दोषो यथार्थं एवाङ्गीकार्यः | 
तथा चोक्तमनुन्याख्याने श्रीमध्वाचार्यः - 

“तस्मात्‌ सरव॑प्रसिद्धस्य व्यवहारस्य सिद्धये । 

साक्षी निदोषि एवैकस्सदाऽज्गीकायं एव नः ।| (2-3-14 छो. ६५) 


साक्षिणो ज्ञानप्रामाण्यव्यवस्थापकत्वम्‌ | 

इन्द्रियलिङ्गराब्दैस्तावत्‌ पदार्थानां ज्ञानं जायते । जातस्य ज्ञानस्य 
तत्प्रामाण्यस्य च ग्रहः प्रवत््य्थमावद्यकः । प्रवतंमानस्य पुरुषस्य ज्ञानज्ञानं 
तत्प्रामाण्यज्ञानं च वर्तत इत्यविवादम्‌ । तथा च ज्ञानतत्प्रामाण्यग्राहकं 
किमपि स्वैरङ्गीकरणीयमेव। 


द्ैतवदान्तदङनि तु साक्षी ए ज्ञानतप्रामाण्यग्राहकः। साक्षीतरप्रमाणेन 
ज्ञानतत्यरोमाण्यग्रहणे तस्य प्रामाण्यज्ञानस्य प्रामाण्यं प्रमाणान्तरेण 
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ग्राह्यं, तस्यापि प्रामाण्यं प्रमाणान्तरेण इत्यनवस्था स्यात्‌ । साक्षीतर- 
ज्ञानतत्साधनानां स्वप्रकारात्वाभावात्‌। साक्िग्राद्यत्वे तु साक्षिप्रामाण्यं 
साक्षिणा एव राक्यग्रहमिति नाऽनवस्था । साक्षिणश्च चेतनत्वेन अजड- 
त्वात्‌ स्वप्रकारत्वश्चोपपनम्‌ । 


उत्रैकः प्रभः - ज्ञानस्वरूपग्राहकः साक्षी तत्प्रामाण्यमपि यदि गृह्णाति 
शुक्तिरजतादिज्ञानग्राहकोऽपि स एव इति तत्प्रामाण्यमपि गृह्णीयात्‌ । 
तथा च शुक्तिरजतादेः सत्यत्वं स्यात्‌ । 


अत्र एवमुत्तरम्‌- न साक्षी ज्ञानं गृह्णन्‌ प्रमाणमेव एतदिति गृह्णाति 
इति नियमः । किन्तु अदोषं चेत्‌ प्रमाणं सदोषं चेदप्रमाणमिति गृह्णातीति 
` व्यवस्था । यद प्रामाण्यं निर्दिधारयिषितं तदा परीक्षया दोषाभावं निश्चित्य 
साक्षिणा प्रामाण्यमवधार्यते। दोषदने तु अप्रामाण्यम्‌। शुक्तिरजतादि- 
ज्ञाने तु परीक्षया दोषप्रतीतेः न तत्र प्रामाण्यग्रहणप्रसङ्गः । नापि शुक्ति- 
रजतादेः सत्यत्वप्रसङ्गः | 


अत्र पुनः प्रश्रः - परीक्षासहकृतः साक्षी ज्ञानप्रामाण्यं यदि गृह्णीयात्‌ 
तदा अनवस्था स्यात्‌ । तथा हि । परीक्षायाः प्रामाण्यावधारणे सत्येव 
तया ज्ञानप्रामाण्यावधारणं भवेत्‌, नान्यथा। तथा च तत्रापि परीक्षान्तर- 
मवतरणीयमिति । एवं साक्षिप्रामाण्यावधारणार्थमपि परीक्षा, तत्रापि 
परीक्षा इत्यनवस्था इति। 


अत्र समाधानम्‌ - परीक्षायाः साक्षिणश्च प्रामाण्यं साक्षिणैव गृह्यते। 
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न तत्र परीक्षापेक्षा । तस्मानानवस्था। तदुक्तमनुव्याख्याने - 
“परीक्षादेश्च सत्यत्वं तेन द्येवं मतं भवेत्‌।' (1.4.6 शो. ९९) 


अत्र न्यायसुधा च - “दोषाभावावधारणाथं न्यायानुसन्धानं खलु 
परीक्षा । सन्दिग्धश्चार्थो न्यायविषयः। सन्देहश्चोभयकोरिप्रापकसद्धावे 
भवति। एवच्च यत्र यत्र दोषसम्भावनया तत्सन्देः तत्र तत्रैव परीक्षापिक्षा 
नान्यत्र। न च सर्वत्र दोषसन्देदोऽस्ति। साक्षिसिद्धेऽर्थं तत्प्राघ्यभावात्‌। 
अतो न परीक्षानवस्था । साक्षिसिद्धेऽपि सन्देहे तदुच्छेदोपायाभावेन 
न्यवहाराभावप्रसङ्ग इति । 

ज्ञानमेव स्वं स्वप्रामाण्यं च गृह्णातीति ज्ञानस्य स्वप्रकारात्वं वदतां 
प्राभाकराणां पक्षः । अनुमानमेव ज्ञानतत्परामाण्यग्राहकमिति भाद्रानां 
पक्षः । परन्तु ज्ञानस्य जडत्वेन स्वप्रकारात्वानुपपत्तेः । तदभावे च 
अनवस्थायाः दुष्परिहरत्वात्‌ न ज्ञानप्रामाण्यन्यवस्थापकं किच्चित्तेषां 
मते । चैतन्यस्य निर्दोषस्य स्वप्रकाडस्य ज्ञानतत्प्रामाण्यग्राहकत्वे तु 
अनुपपत्तेरभावात्‌। 

एवंरूपस्य साक्षिणोऽङ्गीकारेण दर्शन प्रपञ्चे दैतवेदान्तदङांन- 
स्यासाधारणं महत्त्वं सम्पनम्‌ | 
साक्षिणोऽतीतानागतकालतत्सम्बन्धिपदाथग्रारित्वम्‌ 
1. अस्ति किल सर्वेषामतीतानागतकालज्ञानम्‌। अन्यथा कथं लिडन्त- 

लृडन्तपदानामवबोधः ? मुक्तो भविष्यामीति विश्वासेन किल साधकः 

अध्ययनादौ प्रवर्तते । उत्तरकालज्ञानाभावे कथं तद्रमोक्षज्ञानं भवेत्‌? 
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अनेन ज्ञायते अस्ति सर्वषामतीतानागतकालज्ञानमिति। सचकालो 
न प्रमाणान्तरगोचर इति साक्षिगोचर एव भवेत्‌ | 


1 


. पदानां पदार्थपु ाक्तिग्रहस्तावत्‌ सवपिक्षितः । तेन विना वाक्यः 
पदार्थसंसर्गविदोषलक्षणवाक्या्थस्य बोधासम्भवात्‌ । शक्तिग्रह 
राक्तिविषयपदार्थवोधमपेक्षते । सम्बन्धज्ञानस्य सम्बन्धिज्ञानपूवंकत्व- 
नियमात्‌। एष च पदार्थग्रहः प्रमाणान्तरादेव भवेत्‌। न तु पदादेव । 
पदात्‌ पदार्थवोधे जाते सम्बन्धिज्ञानस्य जातत्वेन तत्र वाचकत्वङाक्ति- 
ग्रहः, शक्तिग्रह सति पदात्‌ पदार्थवबोध इत्यन्योन्याश्रयप्रसङ्गात्‌ । 
यत्र चातीतानागतार्थसं सर्गो वाक्याथः तत्र अतीतानागताथग्रहण- 
मावदयकम्‌ । इदं च ग्रहणं साक्षिणा एव भवेत्‌ न तु मानान्तरेण । 
सुखकालाकारादिग्राहकप्रमाणत्वेन सिद्धस्य साक्षिण एतत्सामथ्यं 
कल्पनं सुकरम्‌ । साक्षिणमनङ्गीकुवंतां तु अतीतानागताथंग्रहणोपाय 
एव नास्तीति पदार्थराक्तिग्रहः दुरूपपादः स्यात्‌। 


3. अनुमानस्य व्याधिः पक्षधर्मता इति द्वयं सामथ्यं किल । तस्माद्‌ 
अतीतानागतवर्तमानेषु सर्वषु धूमादिषु तथाविधैस्सर्वैः बह्ययादिभिः 
न्याधिग्रद्िव । तदर्थं च अतीतादिसकलधूमवह्यादीनां ज्ञानं पूरं 
भवेदेव । प्रसिद्धं चक्षुरादिप्रमाणं तु तज्ज्ञानोत्पादनेऽसमर्थमिति 
सर्वंसम्मतम्‌। तथा च साक्षिण एव अतीतादिसकलधूमवहयादिज्ञान- 
जनकत्वमङ्गीकरणीयम्‌। अन्यथाऽनुमानप्रमाणस्यैव भङ्गः स्यात्‌। 


4. किञ्चास्ति तावत्‌ सर्वेषां सर्वं इति राब्दस्य शक्तिग्रहः । अन्यथा “सवं 
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खल्विदं ब्रह्म" इत्यादि व्यवहारविलोपप्रसङ्गात्‌ । शब्दशाक्ति- 
ग्रहशाथंग्रहापेक्ष इति सवषां सामान्यतः सर्वपदार्थज्ञानमस्तीत्य्गी - 
कायंम्‌। अतीतादिसवंगोचरं च न साक्षीतरं प्रमाणमस्तीति साक्षिण 
एव सामान्यतः सवंपदार्थग्रहजनकत्वमङ्गीकतंव्यम्‌ । तदुक्त- 
मनुव्याख्याने - 
अतः सर्वं पदार्थांश्च सामान्यात्‌ साक्षिगोचराः। 

सर्वमित्येव विज्ञानं स्वेषां कथमन्यथा ।|' 
इति। (३-२-१ शो. ७८) 


भेदप्रतिनिधिना विशेषेण साक्षिणो ज्ञानरूपत्वसाधनम्‌ 

ननु ज्ञातुरेवात्मन इन्द्रियत्वं स्वीकृतम्‌ । कतुंकरणयोभंद्‌ एव सवत्र 
दृष्ट इति कथं तयोरिक्यम्‌ ! 

अत्र इदमुत्तरम्‌ । निदोंषचैतन्यात्मकेन्द्रियस्य अत्यावङ्यकत्वं 
सम्यगुपपादितम्‌ । भिनेष्वेव दृष्टयोः कतूंत्वकरणत्वयोः कथमेकत्राव- 
स्थानमिति प्रश्नस्य अभेदे भेदकार्यं कथमित्यर्थः । अभेदे भेदका्यकारी 
विरोषाख्यः भेदप्रतिनिधिः दवैतवेदान्ते सम्यक्‌ समर्थितः । तेन च विषेण 
ज्ञातुरेवात्मनो ज्ञानकरणत्वमुपपद्यते । 
उपसंहारः 1 

आत्मस्वरूपकालाकारसुखदुःखादिग्राहकत्वेन सिद्धयन्‌ साक्षी 
चैतन्यरूपः निर्दोषः स्वप्रकाङश्च । तेन च लोकसिद्धन्यवहाराद्युप- 
योगिज्ञानप्रामाण्यग्रहः सूपपादः । मोक्षादिफल्ुद्िदिय साधनमामगे प्रवतं- 
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नार्थमपेक्षितमतीतानागतकालनज्ञानं, पदानां पदार्थषु शक्तिग्रहा्थमपेक्षित- 
मतीतानागतपदार्थज्ञानं सर्वेतिरब्दस्य शक्तिग्रहाथमपेक्षितं सर्वपदानां 
सामान्यतो ज्ञानं, व्यापरिग्रहारथं व्याप्यव्यापकाना त्रिकाटवर्तिंनां सामान्यतो 
ज्ञानं सुपपादं सम्पन्नम्‌। तेन च अनुमानागमयोः ज्ञानसाधनत्वमपि सुपपनं 
जातम्‌ । एतादृरां बहूपकारिणं वहुवि्वपरिहारिणं साक्षिणं लक्षितवता 
द्रेतवेदान्तददनिन श्रीमध्वाचार्यप्रवर्तितिन तत््ववुभृत्सोखाकस्य महानुपकारः 
कृतः 
818।10०५९५९॥1४ 


प्रमाणलक्षणम्‌ - अ षग्तीरूव्लाता २, 
एप : अ 01012 (1778 ऽ ५४बा1111, 1969 
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ए : ऽप। शतमा २ (7178 ऽ ५४वा1]1, 1969 


अनुव्याख्यानम्‌ - अपं े८व्तारूक्लाभ २, 
एण : ^. .24.24., 32128106, 1969 


न्यायसुधा - ७1 12#/21111118. 
एण : 19116५५8 9107118 ^+ 0ाभातता्साा 
52018, 1984. 


ॐ ॐ ॐ 


40 
विशिष्टद्वैतसिद्धान्तानुसारेण निविंकल्पकस्वरूपविचारः 


- डा. के.ई. देवनाथन्‌ 
राष्टियसंस्कृतविद्यापीटम्‌, तिरुपति. 


सवां अपि प्रमितयः सविरोषविषया इति विशिष्टद्वैतिनां पक्षः । 
प्रत्यक्षप्रमितिस्थले तैः निर्विकल्पकं, सविकल्पकमिति च प्रकारद्वयं 
स्वीक्रियते । तेषां पक्षे साक्षात्कारिप्रमा प्रत्यक्षमिति लक्षितम्‌ । 
संस्काररहितेन्द्रियजन्यं ज्ञानं निरविंकल्पकम्‌, संस्कारसटितेन्द्रियजन्यं 
सविकल्पकमिति विभागः तेषामिष्टः । तत्र इन्द्रिवार्थसनिकर्षानन्तरं जायमानं 
“अयं गौः" इति ज्ञानं निर्विकल्पकम्‌। तदनन्तरं गोत्वे अनुव॒त्ति-अवगाहि 
ज्ञानं यत्‌ संस्कारसापक्षेण इन्द्रियेण जायते, तत्‌ “अयमपि गौः' इत्याकारकं 
ज्ञानं सविकल्पकमिति विवेकः । वस्तुतः ज्ञानस्य स्वयंप्रकाडत्ववादिनां 
पक्षे इमां गां जानामि" “इमामपि गां जानामि इत्याकारा निप्कषंणीयः 


इदार्नी, निविंकल्पकस्यापि सप्रकारकत्वं कथं वक्तु शक्यते, तथासि 
विरिष्ज्ञानस्य विदोषणज्ञानपूर्वंकत्वनियमभङ्गः, तथाच प्रथममेव कथं 
विरिष्ज्ञानं स्वीक शक्यत इति प्रश्नः समाधीयते । 

तत्र नैयायिका इन्द्रिया्थसननिकषात्‌ प्रथमं निष््रकारकं ज्ञानं जायते | 
गोगोत्वयोः सम्बन्धानवगाहि विडोषणविदोष्योभय-स्वरूपमात्रावगादि 
तदेव निर्विकल्पकमित्याहुः। अभ्युपगन्तव्यं चेदं ज्ञानमन्यथा गोत्वरूप- 
विदोषणज्ञानमन्तरा कथं नाम गोत्वविरि्टपरत्यक्षं स्यात्‌। तथा चानुमानम्‌- 
अयं गौरिति विरिष्प्रतयक्षं विदोषणज्ञानजन्यं विरिष्टवुद्धित्वात्‌। दण्डीपुरूष 


4.1 
इति विरििष्ुद्धिवत्‌ इति। अत्र विरिष्टज्ञानत्वं हेतुः । तत्र विरिष्टेत्यनुपादाने 
ज्ञानत्वमात्रस्य निर्विकल्पकज्ञानान्तभविण व्यभिचारः। अतः विरिषटेति 
हेतुविरोषणं देयम्‌ । वस्तुतः निर्विंकल्पकसिद्ध पूवं व्यभिचारज्ञानं न भवति, 
तस्मिन्‌ सिद्धे व्यभिचारज्ञानस्य न बाधकत्वमिति देतुविदोषणस्य कथं 
सा्थंक्यमिति राङ्धायां ज्ञानत्वं यदि विङोषणज्ञानजन्यत्वव्याप्यं स्यात्‌ 
तदानवस्था स्यादिति तर्केण ज्ञानत्वे विङोषणज्ञानजन्यत्वव्याप्यत्वज्ञानस्य 
प्रतिबन्धः स्यादिति विदिष्टेति हेतुविङोषणम्‌। अत्र दण्डिपुरुषज्ञानरूपेण 
विरिष्टज्ञानेन दृष्टान्तेन पक्ष साध्यसिद्धिरिष्टा । यद्यपि अवच्छेदकावच्छेदन 
साध्यानुमितौ अंातः सिद्धसाधनं न दोषायेति दण्डपुरुषज्ञानस्यापि 
पक्षान्तभावः शक्यकथनः, अथापि तत्र अंतः सिद्धसाधनस्य दोषत्वे 
स्वीकृते छदा इति मत्वा “अयं गौः" इत्यादि विप्रतिषनं ज्ञानमेव पक्षत्वेन 
स्वीकृतम्‌ । एवमस्ति नेयायिकपक्षः। 


तत्र श्रीमद्रामानुजाचा्याः श्रीभाष्ये “निर्विकल्पकं नाम केनचिद्विरोषणेन 
वियुक्तस्य ग्रहणं, न सर्वविङोषरहितस्य । तथाभूतस्य कदाचिदपि 
ग्रहणादङ्नात्‌, अनुपपततेश्च' इति सश्िक्षिपुः स्वसिद्धान्तम्‌। तेषामादायोऽत्र 
वर्ण्यते । निरविंकल्पकमपि विरिष्टविषयम्‌ एव । नहि निष्प्रकारकं ज्ञानं 
केनापि लोकेऽनुभूतम्‌। अपि च निष्प्रकारकबुद्धिरनुपपा । नहि जातिं 
विना कस्यचित्‌ पदार्थस्य ग्रहणमुपपत्तिमत्‌ । इन्द्रियाथंसनिकषं- 
स्याविरिष्टत्वे प्रथमं व्यक्तिरेव गृह्यते न जातिरिति कथं वक्तुं ाक्यते | 


न च व्यक्तिमात्रं निर्विकल्पके भासत इति पक्षे दोषोऽयं वक्तु 
रक्यते। (बौद्धानामद्वैतिनां च पक्षे) वयं तु नैयायिकाः जाति व्यक्तिं च 
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निविंकल्पके विषयतया स्वीकुर्मः। अस्मत्पक्षे काऽनुपपत्तिरिति वाच्यम्‌। 

एेन्द्रियकत्वाविरोषे जातिन्यक्ती प्रथमं निर्विकल्पकेन विषयीक्रियेत, न 
तयोः सम्बन्धः समवाय इति कथम्‌? इत्यनुपपत्तेः सम्भवात्‌ । न्यायाचार्या 
विदोषणविङोष्यसम्बन्धाविषयकं ज्ञानं निर्विंकल्पकमिति प्राहुः । तत्पक्षे 
समवायस्य विोषणविङोष्यस्वरूपत्वात्‌ , विरोषणविरोष्ययोः स्वरूपयोः 
गृहीतयोः कथं नाम समवायोऽगृहीतः स्यादिति प्रभ्रोऽस्ति। नच 
भासमानवैरिष्टयप्रतियोगित्वानुयोगित्वयोरेव प्रकारताविरोष्यता- 
स्वरूपत्वात्‌ विदोषणस्य विदोष्यस्य सम्बन्धस्य समवायस्य च भानमात्रेण 
न ज्ञानस्य सप्रकारकत्वसम्भवः, प्रकारताविरष्यतयोः सम्बन्धप्रति- 
योगित्वानुयोगित्वरूपयोः निविंकल्पकेऽभावादिति वाच्यम्‌। समवाय- 
प्रतियोगित्वानुयोगित्वयोः स्वरूपपेक्षयातिरिक्तत्वे समवायविरिष्ट- 
प्रत्यक्षेऽपि तथा स्वीकारप्रसङ्गेनानवस्थापातात्‌। अतः प्रकारता, विदोष्यता 
च प्रकारविरोष्यस्वरूपे एवेति स्वीकतंव्यमिति तयोः निर्विकल्पके 
गृहीतत्वात्‌ कथं निर्विकल्पकस्याविरिष्टविषयत्वमिति। 


ननु अयं गौरिति वििष्टज्ञानात्‌ प्राक्‌ विङेषणविरष्यमात्रविषयकं ज्ञानं 
स्वीकर्तव्यम्‌ । अन्यथा विदोषणज्ञानजन्यत्वं विग्िष्टज्ञानस्येति नियमो 
भज्येत । अतः अनुमानेनैव विङोषणज्ञानरूपेण निविंकल्पकं सिद्धयतीति 
चेन । उक्तानुमाने भिनसामग्रीवेद्यवस्तुविषयकत्वस्योपाधित्वात्‌ | यत्र 
विद्रोषणविदोष्ययोः एकसामग्रीवेदयत्वं तत्र विदोषणज्ञानापक्षा नास्ति । 
विरोष्यस्येव विरोषणस्यापि भानसम्भवात्‌। यच “सुरमि चन्दनम्‌" इत्यादि 
प्रत्यक्षे विरोषणांरो ज्ञानलक्षणाप्रत्यासत्तेरपेक्षा तत्र तु विरोषणज्ञानजन्यत्वं 
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विशिष्टज्ञानस्य स्वीकुर्मः । न सर्वत्र । अतः पूर्वं विदोषणज्ञानाभावेऽपि 
अयं गौरिति विशिष्टज्ञानसम्भवात्‌ उक्तानुमानमप्रयोजकमिति । न च 
नैयायिकते विद्रोष्यस्य विदोषणज्ञानघटितसामग्रीवेदयत्वात्‌ , विोषणस्य 
च तद्धटितसामग्रीवेद्यत्वात्‌ कथं भिनसामग्रीवेद्यवस्तुविषयकत्वस्य 
पक्षऽवृत्तित्वमिति वाच्यम्‌ । विदिष्टज्ञानं प्रति विदोषणज्ञानस्य कारणत्वमिति 
नैयायिकेरेवास्वीकारात्‌ । स्पष्टमिदं सामान्यलक्षणग्रन्थे “अत्र वदन्ति" 
इति दीधितिव्याख्याने । परन्तु विरिष्टैवैरि्टयावगादिवुद्धि प्रति विेषण- 
तावच्छेदकप्रकारकज्ञानं कारणमिति स्वीक्रियत इत्यन्यदेतत्‌। 


न च विरिष्टज्ञानं प्रति विरोषणज्ञानस्याकारणत्वे कथं दण्डी पुरूष 
इति विरिष्टबुद्धिः? नागृहीतविदोषणा बुद्धिः विटिष्टेषूपजायत इति 
न्यायादिति वाच्यम्‌, विकल्पासहत्वात्‌। तत्र किम्‌, दण्डपुभ्पयोः अपुथक्‌- 
स्थितिवेलायां प्रथमं दण्डो ग्रह्यते, ततः पुरुषो गृह्यत इत्युच्यत, उत तयोः 
पृथक्‌ स्थितिवेलायामिति विकल्पः । न प्रथमः कल्पः, तदानीं उभयोः 
सनिधानेन उभयोः विरिष्टवुद्धयुदयात्‌ । न द्वितीयः कल्पः, तदानी 
विरिष्टवुद्धेरेवाप्रामाणिकत्वात्‌। तथाच न विशिष्टज्ञानं प्रति विङेषणज्ञानं 
कारणम्‌। अपितु विरिष्टज्ञानं विरोषणविषयकमित्येव नियमः। 


अथवा दण्डी पुरूष इति विरिष्वुद्धिः दण्डत्वविरिष्टवैरिष्टयावगाहिनी 
दण्डत्वप्रकारकनज्ञानरूपविरोषणतावच्छेदक-प्रकारकज्ञानात्‌ जायत इति 
कथने न काप्यनुपपत्तिः। विरिष्टज्ञानस्य विशोषणज्ञानपूवंकत्वास्वीकारे 
कथं घटसामान्याभावबुद्धिः निखिलघटानां प्रतियोगिनां ज्ञानमन्तरेण 
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स्यात्‌? कथं वा पदविरोष्यकराक्तिग्रहपक्षे शक्तिसम्बन्धेन गोविरिष्ट 
गोपदमिति राक्तिग्रहः निखिलगोरूपविङोषणज्ञानं विनापि भवेत्‌ १न 
च सामान्यलबक्षणायाः स्वीकारात्‌ सामान्यप्रत्यक्षं भवतीति नोक्त- 
स्थख्योरनुपपत्तिरिति वाच्यम्‌, सामान्यलक्षणया एवास्वीकारात्‌। नहि 
तार्किकशिरोमणिः सामान्यलक्षणामभ्युपगच्छति। अतः विरोषणज्ञानस्य 
विशिष्टज्ञानं प्रति कारणत्वमेव नास्तीति उपाधेरुक्तस्य युक्तत्वमेव। 


यदि च तादृराकायंकारणभावे आग्रहः तदा विदोषणाग्राहकेन्द्रिय- 
ग्राह्यविशेष्यकत्वमुपाधिः वक्तव्यः । प्रकृते अयं गौः" इति विरिष्टज्ञानस्थले 
पक्षे विहोषणाग्राहकेन्द्रियग्राह्यविरोष्यकत्वं न वर्तत इति साधनान्याप- 
कत्वमुपाधेः । न च “सुरमि चन्दनम्‌" इति प्रत्यक्षे सौरमभग्राहकेन्द्रियेण 
चश्चुषा विरोष्यस्य चन्दनस्य ग्रहणात्‌ उपाधेः साध्यान्यापकत्वमिति 
शङ्कयम्‌ । विरोषणाग्राहकत्वमित्यस्य विदोषणनिष्ठलौकिकविषयता- 
रालिग्रहाजनकत्वमित्यथांत्‌ । तत्स्थले चक्षुषः सौरभनिष्ठारोकिक- 
विषयताराच्िप्रत्यक्षं प्रत्येव जनकत्वात्‌ । तथाच नैयायिकोक्त- 
मनुमानमप्रयोजकमेव | 


ननु नवीननैयायिकाः, विदेष्यविोषणसम्बन्धाः निविंकल्पके भासन्ते, 
परन्तु निर्विकल्पके प्रकारता-विरोष्यता-संसगंतानिरूपकत्वं तु न 
स्वीक्रियत इति वदन्ति- तन्मते काऽनुपपत्तिरिति चेन, नदि सम्बन्धः 
भासते इत्यस्योपगमेऽपि विरिष्टज्ञानत्वं तत्र न स्वीक्रियत इति पक्षो 
युक्तः । सम्बन्धः भासत इत्यस्य किञ्चित्‌ प्रतियोगिकतया किञ्चिदनु- 
योगिकतया स भासत इति किठार्थः । तर्हिं कथं तस्य प्रत्यक्षस्य विरिष्ट- 
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बुद्धित्वं न स्वीक्रियते । वस्तुतः प्रथममिन्द्रियार्थसनिकर्षानन्तरं विरिष्ट- 
बुद्धिरेव स्वीकर्तव्या । अविद्िष्टवुद्धेरनुभवानारूढत्वात्‌ । न च तस्य 
प्राथमिकनज्ञानस्य निष््रकारकत्वादेव नोष्केख इति वाच्यम्‌ । आकारर- 
हितस्य ज्ञानस्य अनुमानादिना स्थापनीयत्वात्‌। तस्य चासम्भवस्योक्त- 
त्वात्‌। तदनुमानं हि अप्रयोजकम्‌। 


“इदमित्थम्‌" इति दि सर्वा प्रतीतिः । यदि च निष्प्रकारकं किञ्चित्‌ 
ज्ञानं भवेत्‌ तदा निरविंषयकमपि किञ्चित्‌ ज्ञानं भवेत्‌ । एवं निराकारा 
द्रेषादयोऽपि स्वीकार्याः स्युः 


न च निर्विंकल्पकमिति पदमेव स्वसाम्यात्‌ सवंप्रकाररदितवस्तु- 
मात्रविषयकं ज्ञानममिधत्त इति वौद्धपूंपक्षोऽपि युक्तः। केषाञ्रित्‌ 
विवक्षितविकल्पानामभानेऽपि तथा प्रयोगसम्भवात्‌ । यथा अल्पधने 
दरिद्रन्यवहारः छोके क्रियते । यदि तथाङब्दप्रयोगोऽनुचित इत्याग्रहः 
तदापि नानुपपत्तिः । परप्रयोगमनुरुद्धय पूर्वोत्पनज्ञानत्वमात्रेण तथा 
प्रयोगोपपत्तेः । 

अपि च वैरोषिकपक्षे सम्बन्धप्रत्यक्षं प्रतिं यावत्‌ सम्बन्धिप्रत्यक्षस्य 
कारणत्वमिति स्वीकारेण समवायोऽग्रत्यक्ष उक्तः । तरह तेषां पक्षे 
सम्बन्धस्याग्रहणे कथं विरिष्टपरत्यक्षरूपं सविकल्पकमुपपद्यते । न च 


समवायानेकत्ववादमाश्रित्य समवायानां प्रत्यक्षत्वमुपपादयितुं शक्यम्‌, 
तैः तथाऽस्वीकारात्‌। 


भाट्रमीमांसकास्तु जात्यादियोजनारदितं ुद्धवस्तुज्ञानं निविंकल्पकं 
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स्वीचक्रुः । तत्पक्षे निर्विकल्पके जातिः, नाम, गुणः, क्रिया च, यथा 
व्यक्तिः विषयः तथा विषया अपि तेषां परस्परं सम्बन्धो न भासत इति 
स्वीकृतम्‌ । अयं घटः, अयं देवदत्तः, अयं इयामः, अयं स्पन्दत इति 
सविकल्पकप्रभेदवत्‌ निर्विकल्पकेऽपि जात्यादीनां भानं स्वीकृतम्‌। आहुश्च 
वातिंककाराः- 
अस्ति ह्यालोचनाज्ञानं प्रथमं निर्विकल्पकम्‌ । 
बालमूकादिविज्ञानसदृशं शु्धवस्तुजम्‌ | इति। 
अत्र निर्विंकल्पकस्योदाहरणरूपेण बालमूकादिविज्ञानमुक्तम्‌। तदपि 
श्रीभाष्यकारा निरस्यन्ति - "अनुपपत्तेः" इति भाष्येण । तदभिप्रायः 
श्रीमद्वेदान्तदेरिकैरेवं प्रादर्शि- बाठमूकपश्वादीनां ज्ञानमपि विशिष्ट- 
विषयमेव । अन्यथा बालानां स्तन्यपाने, मूकानां च विषयविदोषे, पश्वादीनां 
च परेण दण्डोद्यमने सति निवारणे च प्रयत्नो न स्यात्‌ । तत्र सर्वत्रापि 
प्रवृत्तौ पूर्व तेषां विरिष्टविषयकं ज्ञानं जातमेवेति मन्तव्यम्‌ । अपि च 
“ङुद्धवस्तुजम्‌” इत्यस्य कोऽर्थः वस्तुजत्वमात्रं वा, असदहितवस्तुजत्वं वा, 
अनारो पितवस्तुजत्वं वा, निविंरोषवस्तुजत्वं वा १ न प्रथमः- सविक- 
ल्पकेऽपि तस्य सत्त्वात्‌ न द्वितीयः- अनेकवस्तुविषयकेकनिरविंकल्प- 
सम्भवात्‌ तथा नियमाभावात्‌। न तृतीयः- सविकल्पक-साधारण्यात्‌। 
अनारोपितवस्तुजत्वं तु न युक्तमेव, यतः केनापि आरोपितवस्तुजत्वं 
सविकल्पकस्य नोक्तम्‌, येन तद्वयावृत्त्य्थमनारोपितेति निवेशः स्यात्‌। 
न चतुर्थः अपसिद्धान्तात्‌, नदि निविंकल्पकविषयीभूतं वस्तु निविंशेषमिति 
भदः स्वीक्रियते। जातिन्यक्त्योः तादात्म्य स्वीकृतेऽपि तन्मते भेदस्यापि 
तयोः स्वीकारात्‌ वस्तुनः निरविंदोषत्वाभावात्‌। 
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प्राभाकरपक्षे तु निरविंकल्पकं नाम स्वरूपतः जात्यादिविषयकं ज्ञान, 
नहि तत्र जात्यादिकं न भासत इति स्वीकृतम्‌। यथाहुः शालिकानाथमिग्राः 
प्रकरणपश्चिकायाम्‌- जात्याद्याकारावभासस्य तत्र स्पष्टत्वात्‌ (प्रप. 
१६२) तन्त्ररहस्यकारास्तु- ^तत्राद्यं स्वरूपविषयम्‌ । तथाहि- 
इन्द्रियसम्प्रयोगानन्तरं प्रथमं द्रन्यगुणजातिषु स्वरूपमात्रज्ञानं जायते । 
तस्य च न द्रव्यमात्रं विषयः । जातिगुणयोरप्यवभासात्‌ । अतः योग्यं 
सर्वमपि इति निर्विकल्पकं स्वरूपविषयम्‌" इत्याहुः । 


सर्वथापि नैयायिकादितुल्यत्वमेव भजमानाः प्राभाकराः तन्मतस्य 
निरसनेनैव निरस्ता इति विदिष्टद्वितिनां मतिः। 


अतः स्वरूपमात्रं विषयः निर्विकल्पके इति भाट्रमीमांसकमतं यथान 
युक्तं, तथा प्राभाकरपक्षोऽपि न युक्तियुक्त इति। 


अत्र किञ्चित्‌ - यद्यपि जात्यादियोजनारदितं ज्ञानं निविंकल्पक- 
मित्यादिदाखदीपिकाग्रन्थस्य जातिप्रभृति सर्वं निर्विकल्पके विषयः । परन्तु 
तेषां जात्यादीनां परस्परं सम्बन्धः न तत्र विषय इति तात्पय॑मिति भाति। 
तथापि भाट्रमते सम्मुग्धाकारं ज्ञानं निविंकल्पकम्‌ । तच स्वरूप- 
मात्रविषयकमिति स्वीकृतमिति भाति। तत्र आधारभूतवातिंकञ्च - 


न विषो न सामान्यं तदानीमनुभूयते। 
तयोराधारभूता तु न्यक्तिरेवावगम्यते ॥ (छो.वा. १४८) इति। 


वैयाकरणेस्तु यद्यपि सर्वमेव ज्ञानं सप्रकारकमिति स्वीकृतम्‌। तथापि 
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विशिष्टद्वितिनां तेषां च कश्चन भेदो वरीवतिं। वैयाकरणपक्षे सर्वेऽपि प्रत्ययाः 
तत्तच्छब्दवाच्यत्वविशिष्टवस्तुविषयका एवेति ऊरीकृतम्‌ । तत्त॒ 
विशिष्टद्वैतिभिः न स्वीक्रियते । तत्तत्पदस्य तत्तदर्थऽव्युत्यनानां पुरुषाणां 
यत्‌ अर्थविज्ञान तत्‌ राब्दवाच्यत्वविषयकमिति वक्तुं न शक्यम्‌ । तथा च 
निर्विंकल्पकमपि न रब्दवाच्यत्वविषयकमिति विरिष्टद्वैतिनः । न च 
तत्रापि सूष्ष्मराब्दानुवेधः शाक्यवचन इति वाच्यम्‌, तादृासृष्ष्मशब्दस्य 
सवांनुभवविरुद्धस्य अराक्यनिरूपणत्वात्‌। 


इदानी श्रीभाष्योक्तरीतिमनुसृत्य निविंकल्पकस्वरूपविषये निर्णयः 
प्रकटीक्रियते । भाष्यकारैः “निरविंकल्पकमेकजातीयद्रव्येषु प्रथमपिण्ड- 
ग्रहणम्‌ । द्वितीयस्तु सविकल्पकमित्युच्यते” इत्यभाणि । तत्र प्रथमत्व- 
मविवक्षितम्‌ । यतः प्रबुद्धसंस्कारस्य परुषस्य प्रथमपिण्डदरनमपि 
सविकल्पकमेव । किञ्च अनादौ संसारे प्रथमत्वं दुवंचम्‌। तदभिप्रेत्योक्तं 
तत्त्वटीकायाम्‌- 

अनादाविह संसारे तस्मिनपि च जन्मनि । 

भाष्योक्तं प्रथमत्वादि त्वपूर्वात्वादिबुद्धितः॥। (३८३) इति। 


अपिच निर्विकल्पकस्य विषये यत्‌ भाष्ये निविंकल्पकमेकजातीयपिण्डेषु 
प्रथमपिण्डग्रहणमित्युक्तम्‌ । तदपि वस्तुतः न लक्षणकथनम्‌, अपि तु 
उदाहरणप्रदङानपरमेव । 


अपि चयत्‌ भाष्ये निष्प्रकारकज्ञानस्य अनुपपनत्वमुक्तम्‌, तदयुक्त- 
मिति केषाश्चित्‌ प्रश्चः- तुरीयावस्थायां निराकारवस्तुमात्रविषयकं 
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्रत्यक्षमनुभूयत एवेति कथमनुपपनत्वमिति। तन युक्तम्‌ - निष्प्रकारक- 
ज्ञानस्यानुपपत्तिनांम प्रमाणासिद्धिरित्यथैः । प्रत्यक्षादिप्रमाणत्रयं न तत्र 
प्रभवति । तुरीयावस्थायां तादृदं ज्ञानं अनुभूयत इत्यत्रापि प्रमाणं 
नास्ति। 


एतेन यस्य प्रथमप्रतीतिजन्यः संस्कारो नष्टः तस्य द्वितीय- 
प्रतीतावप्यनुवृत्तिनं प्रतीयत इति द्वितीयप्रतीतेरपि निर्विंकल्पकत्वं स्यात्‌। 
संस्कारनिरपक्षेन्द्रियजन्यज्ञानत्वात्‌। तथा च निविकल्पकमेकजातीयद्रवयेषु 
प्रथमपिण्डग्रहणमिति श्रीभाष्योक्तमसङ्गतमिति प्रश्रोऽपि समाहितः। तस्य 
ग्रन्थस्य उदाह्रणप्रदङानमात्रपरत्वात्‌ । द्वितीयपिण्डस्य संस्कारनाश- 
काटीनद्ानं भवति चेत्‌ इष्यत एव तदपि दशनं निरविंकल्पकमिति । 
स्पष्टमिदं भावप्रकारिकायाम्‌। 


न च गवादेः प्रथमप्रतीतावेव सामान्यलशक्षणाप्रत्यासत्त्या सकलगो- 
व्यक्तिविषयकालोकिकप्रतयक्षमिति तस्य सविकल्पत्वं स्यादिति वाच्यम्‌, 
सामान्यलक्षणाया अस्वीकारात्‌ सिद्धान्ते । स्वीकारेऽपि, तत्स्वीकारस्य 
प्रथमज्ञाने निविंकल्पकत्वापन्तेश्च सम्बन्धं न विद्यः 


अतः निविंकल्पकमपि विरिष्टविषयकमेव । सविकल्पकविषय- 
किञ्चित्पदार्थाविषयकत्वात्‌ निविंकल्पकमिति व्यवहार इति श्रीमद्रामानु- 
जाचार्यैः तदनुसारिभिराचार्यैश्च प्रदरितः पन्थाः ॥ 


ॐ ॐ ॐ 
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न्यायसिद्धान्ते निविंकल्पक्प्रत्यक्षम्‌ 
(तद्विमरशः) 
-विद्धान्‌ ए. हरिदास भद्रः 
पू्ण्रज्ञविद्यापीठम्‌, वेक्गलूरु. 


प्रत्यक्षं कल्पनापोढम्‌ अग्रान्तम्‌ अमिलापिनी ॥ (धर्मकीर्तिः) 
इति निरविंकल्पकमातर प्रत्यक्षं सङ्गिरन्ते सौगताः। 


न सोस्ति प्रत्ययः कश्चित्‌ छोके राब्दानुगमाहते । 
अनुविद्धमिव ज्ञानं सर्वं ङाब्देन गृह्यते (भतृहरिः) 


इति शाब्दिकाः सविकल्पकमात्नस्य प्रमाणत्वं मेनिरे । न्यायविदस्तु 
निर्विकल्पकं सविकल्पकं चेति प्रत्यक्षद्यमपि प्रमाणमुररीकुर्वन्ति। 


सूत्नभाष्यसम्मतिः - यद्यपि न्याय-वेरोषिकसूत्तयोवां वात्स्यायन -प्ररास्त- 
पादभाष्ययोवां न निविंकल्पक-सविकल्पकपद प्रयुक्ते । अथापि तात्पर्य 
टीकाकारः वाचस्पतिमिश्रः नवमे शतमाने न्यायसूत्रं भाष्यं च तत्परत्वेन 
व्याचख्यौ । 


“इन्द्रिया्थंसनिकर्षोत्पनं ज्ञानम्‌ अनव्यपदेङयमव्यमिचारि व्यवसा- 
यात्मकं प्रत्यक्षम्‌” 


इति न्यायसूत्रम्‌ । तत्र अव्यमिचारिपदेनैव संशयव्यावृत्तौ व्यव- 
सायात्मकमितिपदं न लक्षणान्तगंतम्‌ । किन्तु विभागपरम्‌ । अतः 
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'अन्यपदेङयम्‌' “व्यवसायात्मकम्‌' इति प्रत्यक्षविभागः । निर्विकल्पकं 
सविकल्पकं चेति तदर्थः | 


अथ कथम्‌ अव्यपदेक्यपदं निविंकल्पकवाचकम्‌ इति चेत्‌ अ्राहुः- 
व्यपदिङयते अनेन इति व्यपदेकाः - विदोषणम्‌, उपलक्षणं वा, नाम - 
जात्यादि । तत्कर्म -व्यपदेरयं व्यवच्छेद्यं, विरोष्यम्‌। अविद्यमानं व्यपदेङयं 
यस्मिन्‌ तत्‌ । जात्यादि स्वरूपमात्रावगादहि। न तु तेषां मिथः 
विङेष्यविशोषणभावग्राहकम्‌ इत्यर्थः । तदेतां निर्विकल्पकमेव । एवं 
व्यवसायः - विकल्पः । स आत्मा स्वरूपं यस्य इति व्यवसायात्मकम्‌ 
इत्यनेन सत्रिकल्पकमुच्यते । टीकाकतुः इद्‌ व्याख्यानम्‌ अनुसृत्य सप्तदडो 
इतके विश्वनाथोऽपि वृत्तौ इदं सुस्पष्ट न्यरूपयत्‌। 


परन्तु इदं पुनरिह चिन्तनीयम्‌ । सूत्रे विभागपरत्वेनोक्तयोः अव्यप- 
देरय-व्यवसायात्मकपदयोः मध्ये लक्षणवाचकम्‌ अव्यभिचारिपदं कुतः 
प्रायुक्त सूत्रकारः? भाष्यमपि यथाश्रुत-ग्राहिणा एवम्‌ अनुसन्धीयते- 
^“यत्‌ इन्द्रियसनिकर्षात्‌ प्रथमम्‌ उत्पन्न ज्ञानं पश्चात्‌ विषयनामधेयेन 
व्यपदिङ्यते -“रूपज्ञानम्‌' “रसज्ञानम्‌" इति। तत्‌ व्यपदेरयम्‌। तद्व्यव - 
च्छेदाय च सूत्रे अव्यपदेदयपदं लक्षणान्तर्गतम्‌ । तद्धि न प्रत्यक्षम्‌ ।'“ 
इत्थमेव च भाष्यभावम्‌ अनूद्य निराचकार जयन्तभट्टः । तस्मात्‌ सूत्न- 
भाष्ययोः प्रत्यक्द्वैविध्यकथने न तात्पर्यम्‌ । अत एव वाचस्पति-सम- 
कालिकत्वेन सम्भावितः भाष्यव्याख्याता खद्योत -व्याख्याकतां एवमाह- 
“वस्तुतः निर्विकल्पकमेव ज्ञानं प्रत्यक्षत्वेन सूत्रभाष्याभ्याम्‌ इष्टम्‌ इति 
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प्रतिभाति । वाचस्पतिमिश्रास्तु सविकल्पकमपि ज्ञानं सौत्रलक्षणे 
अन्तभांवयितुं यतन्ते" इति। 

प्राचां सम्मतं निविंकल्पकस्वरूपम्‌ - खद्योतव्याख्यया इदं ज्ञायते 
यत्‌ सूत्रे भाष्ये च निर्विकल्पक एव निरूपित इति । वाचस्पतिमिश्रोऽपि 
भाष्यमधिकृत्य वादमिमं तथ्यमाह । सविकल्पकस्य चिरपरिचितत्वात्‌ 
भाष्ये तद्विवरणं न कृतम्‌ इति सोऽपि अनुमन्यते । 


परन्तु नात्र विवृतं निरविंकल्पकम्‌ आधुनिकनेयायिकाभिमतरूपम्‌ इति 
विभाव्यते । आधुनिकाः विश्वनाथप्रभृतयः प्रकारविरोष्यभावरहितं 
वस्तुस्वरूपतद्धर्ममात्रग्राहकं ज्ञानं निर्विकल्पकं मन्यन्ते] ईदृशं निर्विकल्पकं 
न सूत्रभाष्याभिमतमिति ज्ञायते। तथाहि खद्योते- (तथा च कल्पनापोढम्‌ 
अभ्रान्तम्‌ इति बौद्धोद्धूतमेव लक्षणं सू्रभाष्याभ्यां सम्मतम्‌” इत्युक्तम्‌ । 
तत्र बौद्धैः "कल्पनापोढम्‌" इत्यस्य “नामजात्यादियोजनारदितम्‌” इति 
विवृण्वद्धिः आधुनिकनैयायिकोक्तलक्षणमेव न्यरूपि। तथापिवेयाकरण- 
मतनिरासाय सूत्रे अन्यपदेरयपद्‌ प्रयुक्तम्‌ । तच इत्थं निरस्तं कन्दल्याम्‌- 
“सविकल्पकम्‌ इच्छता निविंकल्पकम्‌ अपि एष्टव्यम्‌ । अन्यथा शब्दस्मरणं 
न स्यात्‌" इति। एवं च अत्र शब्दस्मरणकारणीभूतमेव ज्ञानं निविंकल्पक- 
पदेन विवक्षितम्‌ । तच प्रकारताडून्यमेव भवेदिति न नियमः । किन्तु 
शब्दो्टेखः नास्तीत्येव । तस्मात्‌ शब्दानुविद्धं सविकल्पकं, शाब्दानुवेधरहितं 
निर्विकल्पकम्‌ इत्येव प्राचीनसम्मतनिर्विकल्पकसविकल्पकज्ञानस्वरू- 
पम्‌ | न तु प्रकारतागून्यं निविंकल्पकं, सप्रकारकं सविकल्पकमिति । 
जयन्तभट्टः स्पष्टं चैतदाह- 
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तस्माद्य एव वस्त्वात्मा सविकल्पस्य गोचरः । 


स एव निर्विकल्पस्य शाब्दोष्धेखविवर्जिंतः || 
इह राब्दानुसन्धानमात्रमभ्यधिकं परम्‌। 
विषये न तु भेदोऽस्ति सविकल्पाविकल्पयोः || (२५७) 


शब्दानु विद्धस्य प्रत्यक्षत्वे विवादः - अत्र प्रसङ्गात्‌ अयं विचारः प्रस्तू- 
यते । भाष्यकारः अन्यपदेरयत्वविशोषणं प्रक्षिपन्‌ शब्दानुविद्धस्य 
्त्यक्षत्वमेव निराचकार । प्रास्तपादोऽपि- “सर्वेषु पदार्थेषु चतुष्टय- 
सनिकर्षात्‌ अवितथम्‌ अन्यपदेइयं ज्ञानम्‌ उत्पद्यते । तत्‌ प्रत्यक्ष प्रमाणम्‌” 
इति प्रत्यक्षम्‌ अव्यपदङयमेवानुमन्यते । अत्र जयन्तमद्रः वात्स्यायनमाष्यम्‌ 
अपव्याख्यानमेतत्‌ इति निराचकार- 


तस्मात्‌ गौरिति विज्ञानं प्रत्यक्षमवधा्य॑ताम्‌। 

शब्दस्मरणसपेक्षं चक्चुरिन्द्रियनिर्मितम्‌।। 

दाब्दस्मरण -सहकारेण इन्द्रियजमेव "गौः" इति ज्ञानमिति तन्मतम्‌। 
न्यायकन्दटीकारः श्रीधरोऽपि प्ररास्तपादभाष्यम्‌ एवं व्याख्याति - 


“व्युत्पनस्य सनिदहितेऽथं चक्षुषि व्याप्षिप्रमाणे शब्दश्रवणानन्तरं यत्‌ 
गौरिति ज्ञानं जायते तत्राक्षमपि करणम्‌ । अन्यथा रेखोपरेखादि- 
विङोषप्रतीत्ययोगात्‌ । न च तत्‌ प्रत्यक्षम्‌ । अनन्तरभाविनः शब्दस्यैव 
तदुत्पत्तौ साधकतमत्वात्‌। इन्द्रियस्य तत्सहकारिमात्रत्वात्‌।' 


एवमादायः श्रीधरस्य । प्राथमिकव्युत्पत्तौ “अयं गोपदवाच्यः" इति 
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शब्दात्‌ यत्‌ ज्ञानं तदेव शाब्दम्‌। ततः जायमानं “गौरिति इन्दानुविद्धमपि 
ज्ञानं प्रत्यक्षमेव इति। अतः सूत्रकारः प्राथमिकव्युत्पत्तौ जायमानम्‌ “अयं 
गोपदवाच्यः" इति वाक्यजन्यं ज्ञानमेव अन्यपदेङयविरोषणेन निवारया- 
मास । न तु आनन्तरिकम्‌। 


अत्र भासवंज्ञप्रणीतन्यायसारस्य (1001 ०17» 4.2.) व्याख्याता 
वासुदेवः अपूर्वमेकं विषयम्‌ उपस्थापयति - 


“°विदोष्यविङोषणयोः बाद्येन्द्रियग्राह्ययोस्तु विरिष्टज्ञानं बाद्येन्द्रिय- 
जम्‌। यथा दण्डी, शङ्खः पटः इत्यादि । भिनेन्द्रियग्राह्ययोस्तु विरिष्टज्ञानं 
मानसमेव | यथा “देवदत्तोऽय" “सुरमि कुसुमम्‌” इत्यादि 1 


“अन्ये तु सवंस्यापि सविकल्पकज्ञानस्य सञ्ज्ञासम्बन्धेन उत्पद्य- 
मानत्वात्‌ सञ्ज्ञायाश्च विरोषणत्वेन विरिष्टप्रत्ययालम्बनत्वाच तद्विषये 
चक्षुरादीनां व्यापारासम्भवात्‌मानसो व्यापारः इति मानसमेव सविकल्पकम्‌ 
इत्येव गम्यते |“ 


एवं च शब्दानुविद्धमेव सविकल्पकम्‌ इति मते तस्य तारकिंकैक- 
देोक्तदिशा मानसत्वात्‌ न प्रत्यक्षत्वम्‌ । तादृदां च प्रत्यक्षं सूत्रकारः 
अन्यपदेङयपदेन निवारयासास । अतः निविंकल्पकमेव प्रत्यक्ष 
सूत्रभाष्यामिप्रेतमिति खद्योतोक्तं सुष्ठु भवति। 


नन्यमते निविंकल्पकम्‌ - निष्प्रकारकं ज्ञानं निविंकल्पकम्‌ । “नाम 
जात्यादियोजनारदितंवैरिष्टयानवगाहि निष्प्रकारकं निविंकल्पकम्‌” इति 
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मणिः । तत्र प्रकारताख्यविषयतया निरूपकत्वं विोष्यताख्यविषयता- 
निरूपकत्वं वा नास्ति । कथं तर्हि ज्ञानत्वम्‌ इति चेत्‌- तुरीयविषयता 
तत्रास्ति इति अतिनन्याः। 


एवं तत्र समवायादिसंसगंभानमपि नास्ति । सनिकषभावात्‌ इत्याह 
उदयनः- “सहकासिविकल्यात्तु निविकल्पके समवायाग्रहुणम्‌" इति। परन्तु 
आधुनिकाः सम्बन्धस्यापि ग्रहणम्‌ अङ्गीकुवंन्ति। 


तच्च निर्विकल्पकं प्रत्यक्षात्मकमेवेत्याह मणिकारः । परन्तु प्राचः 
शाब्दमपि तदिति वदन्ति। आकारापदस्य शब्दाश्रयत्वे, शब्दसमवायि- 
कारणत्वे वा शक्तिः इत्यत्र विनिगमकाभावात्‌ केवलं गगने शाक्तिः । 
अतः आकाराराब्दश्रवणात्‌ केवलस्य गगनस्योपस्थितिः । तथा च 
तद्वाक्यम्‌- “अस्तु पदादपि निर्विकल्पकम्‌” (निर्विंकल्पकस्मुतिः) इति। 


निर्विकल्पकस्य प्रामाण्यम्‌ - ननु यदि निष्प्रकारकं निर्विकल्पकं कथं 
तस्य प्रकारकत्वधटितं प्रामाण्यम्‌ इति चेत्‌ । स्वन्यधिकरणावच्छिन- 
प्रकारतारान्यत्वे सति ज्ञानत्वं तत्र प्रामाण्यम्‌। 


अतीन्द्रियत्वे साधकम्‌ - ज्ञानस्य प्रत्यक्षं विरिष्वैरि्टयानवगाहिं 
न भवति। नहि जानामीति प्रतीतिः । किन्तु घटमहं जानामीति। एवं च 
घटत्वविरिष्टघटविषयकत्वेनैव ज्ञानं गृह्यते । तत्र च पूर्तं घटत्वप्रकारकं 
ज्ञानमपेक्षितम्‌ । न च निर्विकल्पके घटत्वप्रकारकत्वम्‌ । अतः न 
तत्प्रत्यक्षम्‌ । 





56 
निर्विकल्पके प्रमाणम्‌- कन्दल्यां श्रीधरः एवमाह- तच वस्तुमात्रं 
सामान्यमात्रं वा न गृह्णाति । किन्तु विशेषं सामान्यं च गृह्णाति । परन्तु 
सामान्यत्वेन न गृह्णाति । व्यक्त्यन्तरस्मरणाभावात्‌। अत एव निविंकल्पकेन 
सामान्यविरोषस्वलक्षणानां न विदोषणविरोष्यभावावगमः । तस्य 
भेदज्ञानपूरवंकत्वेन निर्विकल्पके परस्परभेदानध्यवसायात्‌ इति । एवं च 
सम्बन्धज्ञानं मेदज्ञानपू॑कं, सम्बन्धिज्ञानपूर्वंकं च । अतः तदर्थ 
सविकल्पकात्‌ पूरं निर्विकल्पकमिति निर्विकल्पके प्रमाणं सूचितम्‌ 


अयं पक्षः प्रकाराकृता निराकृतः । “यदि सम्बन्धज्ञानस्य सम्बन्धिज्ञान- 
ूर्वकत्वनियमः तर्हि अभावबुद्धौ अभावत्वेवेदिष्टयं न भासेत । अभावत्व- 
निर्विकल्पकानङ्गीकारात्‌ । यद्ययं स्वरूपातिरिक्तसम्बन्धविषयः तर्हि 
प्रथममेव “घटाभाववद्धूतलम्‌” इति प्रत्यक्षं स्यात्‌ ' इति। 


मणिकारोक्तं साधकम्‌- “इह जन्मनि यत्‌ प्रथमम्‌ उत्पन्नं गोज्ञानं तत्‌ 
विडोषणज्ञानजन्यम्‌ । विरिष्टज्ञानत्वात्‌ । अनुमितिवत्‌" इत्यनुमानं 
मानम्‌। अनुमितौ साध्यज्ञानं कारणम्‌ । तेन च यद्विरोषयोः इति न्यायेन 
जन्यज्ञानसामान्यं प्रति तत्‌ कारणं सिद्धयति। अतः विदोषणज्ञानविधया 
निरविंकल्पकसिद्धिः। 


अत्र गदाधरकृतत्वेन सम्भावितायां वादवारिधौ एवमिदं निराकृतम्‌। 
विद्ोषणज्ञानजन्यतावच्छेदकं न विरिष्टवुद्धित्वम्‌। स्मृतौ व्यभिचारात्‌। 
नापि अनुभवत्वम्‌। परोक्षत्वादिना साङ्क्यात्‌। अनुमितौ परामडांदिना 
अन्यथासिद्धेश्च । किन्तु प्रत्यक्षत्वमेव इति। 
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अत्र तर्कताण्डवकाराः - अनुमितौ किल साध्यज्ञानं विदरोषणज्ञानविधया 

अस्तु कारणम्‌ । अथापि न प्रत्यक्षे तथा । तथा सति अन्यत्र ज्ञातस्यैव 
करणत्वमिति प्रत्यक्षमपि ज्ञातं सत्‌ करणं स्यात्‌। 


अत्र मणिकारः स्वयं दूषणमाह - साध्यज्ञानं न विद्रोषणज्ञानत्वेन 
हेतुः । अतिप्रसङ्गात्‌ । न दि द्रव्यत्वेन वहिज्ञाने अनुमितिः । किन्तु 
विदोषणतावच्छेदकप्रकारक ज्ञानत्वेन । तथा च कथं तद्ृष्टान्तेन प्रत्यक्ष 
निर्विंकल्पकसाधनं स्यात्‌। इति। 


गदाधरोक्तं प्रमाणम्‌ - गदाधरः एवमाह - यदि विरिष्टपरतयक्षं प्रति 
विशेषणज्ञानं न देतुः कथं तरिं कदाचित्‌ जातित्वेन घटत्वप्रकारकं कदाचिच 
स्वरूपतः घटत्वप्रकारकं घटज्ञानं स्यात्‌ । पूर्वं जातित्वेन घटलत्वस्मृतौ 
सत्यामपि स्वरूपतः घटत्वभासकप्रत्यक्षसामग्ग्राः जागरूकत्वेन “घटः' 
इत्येव वा "जातिमान्‌ घटः" इत्येव वा प्रत्यक्षं स्यात्‌। न तु जातिमानिति 
ज्ञाननियमः । यदि विदोषणज्ञानस्य कारणत्वं तरिं तदनुसारेण 
सविकल्पकमिति। 


अत्र पृच्छामः - तव मतेऽपि कथं विरोषणज्ञाननियमः । 
अर्थात्‌, कदाचित्‌ प्रथमं स्वरूपतो घटत्वज्ञानं, कदाचिच जातित्वेन 
तज्ज्ञानमित्यत्र किं नियामकम्‌। जातित्वेन घटत्वग्रहेऽपि स्वरूपतो घटत्व- 
बुद्धिः कथंकारं वा वार्यते । तद्धासकसामग्ग्राः तदापि जागरूकत्वात्‌। 
अथ जातित्वेन तद्धानसामग्री प्रतिबन्धिका तर्हिं कथं “जातिमान्‌ घटः' 
इति प्रत्यक्षम्‌ । तस्मात्‌ न किचित्‌ साधकं समस्ति निर्विकल्पके । सममेव 
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चक्षुः सम्बन्ध्यते घटेनैव भूतलेन तयोः संसर्गेण च । न चात्र चश्ुषः 
काचिद्विभीषिका । येन घटमात्रेण संयुज्यात्‌ । अत एव चक्षुरुन्मीलन- 
समनन्तरमेव जायते ““घटवद्धूतलम्‌'' इति ज्ञानम्‌ । तद्देव च 
घटत्वविरि्टटविषयकं (“अयं घटः" ” इति ज्ञानमपीति दत्ततिलाञ्जलि- 
निर्विंकल्पकप्रत्यक्षम्‌। 


तद्विमरः 

हरिदासभट्ः- “विरिष्टवैरि्टयवोधं प्रति विषणतावच्छेदकप्रकारक्वुद्धिः 
कारणम्‌" इति कार्यकारणभावः केवलमनुमितावस्ति। तथाऽपि “यद्विशे- 
षयोः कार्यकारणभावः, तत्सामान्ययोरपि सः" इति नियमानुसारेण 
रतयक्षेऽपि विरिष्टज्ञानं प्रति विदोणज्ञानं कारणमिति कार्यकारणभावान्तरं 
स्वीक्रियतामिति नैयायिकानां वादः। तत्र किं बीजमिति प्रश्रः। यदाऽनु- 
मितौ विडोषकार्यकारणभावः विरिष्टवेरिष्टयावगाह्यनुमितिं प्रति 
विङोषणतावच्छेदकप्रकारकज्ञानत्वेन सिद्धः । तावतेवाले, ज्ञानत्वावच्छिनं 
प्रति विङोषणज्ञानत्वावच्छिन्नं कारणमिति पुनः सामान्यकायकारणभावः 
कृतः ? 

“यद्विरोषयोः कार्यकारणभावः, तत्सामान्ययोरपि सः" इति नियमः 
सर्वत्र वक्तुं न राक्यते। एवं सति अनुमितौ ज्ञानस्य करणत्ववत्‌ प्रत्यक्षेऽपि 
चश्चज्ञानमेव कारणं स्यात्‌ । इत्यापाद्यते । तत्र सामाधानं वक्तव्यम्‌ 
चशरुज्ञानं विनाऽपि प्रतयक्षस्योत्पद्यमानत्वात्‌ बाधितत्वात्‌ सः कार्यकारण- 
भावस्त्यज्यते। असति बाधके एव यद्विरोषयोरिति नियमः इति। एवं तर्हि 
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अत्रापि त्यज्यतां स नियमः। यतः, “अयं घटः" इति ज्ञानात्‌ पूर्व घटत्वस्य 
ज्ञानमनुभवबाधितम्‌ । नेयायिकस्यापि तादृरी ज्ञानं नानुभवसिद्धम्‌ । 
निर्विकल्पकस्य तन्मतेऽतीन्द्रियत्वात्‌ । तथा च त्यज्यतां विदोषण- 
ज्ञानकारणकत्वं प्रत्यक्षे । 


पेजाबरश्रीपादाः - निविंकल्पकस्याप्रतयक्षत्वेन अनुभवविरोध एव कथम्‌? 


उत्तरम्‌ - निर्विकल्पकस्य तैरप्रत्यक्षत्वमन्गीकृतम्‌। अथापि निर्विकल्पकं 
न परित्यजन्ति । परन्तु “निर्विकल्पकं नास्ति" इति योऽस्माकमनुभवः 
तस्य विरुद्धः किर निरविंकल्पकस्वीकारः | 


प्रश्नः - निर्विकल्पकप्रत्यक्षस्यायोग्यत्वात्‌ “निविंकल्पकं नास्ति" इत्यनुभेव 
एव कथम्‌ ए | 


उत्तरम्‌ - यदा निर्विकल्पकमस्तीति तार्किकः वदति तदैव तस्य योग्यत्वं 
च सिद्धयति। तथादि- तार्किकोक्तेः परव निष्प्रकारकं किञ्चिज्ज्ञानं नास्ती- 
त्यस्माकमनुभवो वर्तते । यतः सर्वमपि ज्ञानं किञ्चित्प्रकारमेवानुभूयते। 
“अयं घटः' इति किल ज्ञानं चश्चुःसम्मीलनसमनन्तरमविलम्बेन जायते । 
तर्ब किमपि ज्ञानं नास्तीति वयं बदामः। स चानुभवबाधित इति तारकिकेण 
उपपादनीयम्‌? निर्विकल्पकस्य अनुभूयमानत्वात्‌ ^तनास्ति" इति वादः 
अनुभववाधितः इत्येव तेन वक्तव्यम्‌ । एवं च निविंकल्पकं प्रत्क्षयोग्यं 
इति अनिच्छतापि स्वीकायम्‌। 


प्रश्रः - तार्किकः न अनुभवविरोधं निर्विकल्पकाभावे वदति । किन्तु 
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विरिष्ज्ञानस्य विदोषणज्ञानजन्यत्वनियमविरोधमेव । अतः कथं तन 


निविकल्पकप्रतयक्षस्य अङ्गीकार्यत्वम्‌ ? 

उत्तरम्‌ - तरिं वाधकसद्धावात्‌ "विरिषज्ञानं विङोषणज्ञानजन्यम्‌" इति 
नियमः प्रत्यक्षे त्याज्य इत्येव दोषः । न तु निविंकल्पकाभावस्य 
प्रतयक्षसिद्धत्वात्‌ बाधः । तस्याप्रत्यक्षत्वेन तदभावस्यापि अयोग्यत्वात्‌ | 
तथा च निर्विकल्पके नास्ति किञ्चित्‌ प्रमाणमित्यत्र तात्परयम्‌ | 

प्रभ्रः - विरिषज्ञानं प्रति विोषणज्ञानं कारणमिति नियमस्य प्रत्यक्षे बाधकं 
किम्‌ ? 

उत्तरम्‌ - अनुपठन्धिरेव बाधिका । विङोषणज्ञानस्य ताकिंकोक्त- 
स्याप्रामाणिकत्वात्‌। 

प्रभः - विरिष्ज्ञानं प्रति विदोषणज्ञानं कारणमित्यनुमानेनैव निष्प्रकारकं 
ज्ञानमुपठन्धम्‌ । तत्कथं तस्याप्रमाणिकत्वम्‌ 

उत्तरम्‌ - तदेव मयाऽऽपादिम्‌ । चश्ु्यत्रास्ति तत्र पुच्छादिकमस्तीति 
बहुदः दृष्टम्‌ । तर्हि मनुष्येऽपि चक्षुरस्ति, अतः तस्यापि पुच्छादिकमस्तीति 
स्यात्‌। न दयते किल इति चेत्‌। तार पुच्छादिकमतीन्द्रियम्‌। अतो न 
दयते इत्युक्तौ किं बाधकमुच्यते! 

प्रभः - तदनुमानमप्रयोजकं तत्र । अत्र तु “यद्विरोषयोः कार्यकारणभावः 
असति बाधके तत्सामान्ययोरपि सः" इति नियमः सवंसम्मतः। बाधकं च 
नास्ति। अतः निर्विकल्पकं प्रत्यक्षमप्यङ्गीकतंव्यमेव | 
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उत्तरम्‌ - अत्राप्युच्यते । चक्षुष्मति पुच्छादिकमस्ति इति सामान्यनियमः 
अङ्गीक्रियते । तथा च मनुष्येऽपि चश्ुष्मति अस्ति अतीन्द्रियं पुच्छम्‌ । 
इत्युक्तौ किं बाधकमुच्यते १ तत्र यत्‌ समाधानं तदेवात्रापि। 


परभ्ः - सम्बन्धज्ञानं सम्बन्धिज्ञानपूर्वकमिति नियमस्य अभाववुद्धौ 
व्यभिचार उक्तः । तत्‌ कथम्‌१ यतो हि घटाभाववद्धूतलम्‌' इत्येव 
बुद्धिर्जायते । तत्र घटाभावस्य सम्बन्धः भूते भासते । ततः पूं च 
सम्बन्धिनः घटाभावस्य ज्ञानमस्ति । अतः कथं तत्र व्यभिचारः चोद्यते? 


उत्तरम्‌ - सत्यम्‌। घटाभाववद्धूतलम्‌' इति बुद्धौ भूतठे अभाववेरिष्टयं 
भासत इति । परन्तु नैतावन्मात्रम्‌ । तत्र अभावे अभावत्वं च भासते । 
तत्र च सम्बन्धि अभावत्वमेव । तस्य ज्ञानं पूर्वं नास्ति । अभावत्व- 
निर्विकल्पकं नैयायिकैः न स्वीकृतम्‌। अत एव विदिष्टज्ञानस्य विदोषण- 
ज्ञानजन्यत्वनियमस्य तत्र व्यभिचारः । तस्मात्‌ सम्बन्धज्ञानं सम्बन्धि- 
ज्ञानपू्वंकमिति नियमस्य तत्र भङ्गः भवत्येव । 


ॐ ॐ ॐ 
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द्रेतबेदान्ते स्मृतिस्वरूपविचारः 
- पि.एस्‌. शोषगिरि आचार्यः 


द्ेतवेदान्ते स्मृतिस्वरूपविचारः क्रियते । प्राधान्येन तत्र त्रयोँऽशाः 
निरूपणीया भवन्ति । स्मृतिकारणविचारः, स्मृतेः प्रत्यक्षत्वादिविचारः, 
तत्प्ामाण्यविचारश्चेति। 


अंशात्रयेऽपि वादिनो विप्रतिपद्यन्ते । संस्कारजन्या स्मृतिः । 
सुखादिसाक्षात्कारसाधनमिन्द्रियं मनः । ज्ञानं प्रति मनसः कारणत्वात्‌ 
स्मृतिं प्रत्यपि मनः कारणम्‌। अथापि न स्मृतिः प्रत्यक्षम्‌ । इन्द्रिया्थसनि- 
करषजन्यं हि प्रत्यक्षं भवति । यथोक्तम्‌- इन्द्रियार्थसनिकर्षजन्यमन्यप- 
देरयमव्यभिचारि व्यवसायात्मकं प्रत्यक्षमिति । स्मृतेरिन्द्रियजन्यत्वेऽपि 
सनिकर्षानिरूपणेन सनिकरषाजन्यत्वात्‌। अतो मनसः पृथक्‌ प्रामाणत्व- 
मपि नास्ति । तद्भति तत्प्रकारकोऽनुभवो यथार्थः । स्मृतेरनुभवत्वं 
नास्ति। अतः प्रामाण्यमपि नास्ति। अनुभवो हि यथार्थांयथार्थभेदेन द्विविध 
इति नैयायिकाः 

मन इन्द्ियमेव न । तस्यान्तःकरणत्वेऽपि इन्द्रियत्वाभावात्‌ पृथक्‌ 
प्रामाण्यमपि नास्ति। इन्द्रियजन्यत्वाभावात्‌ स्मृतेः प्रत्यक्षत्वप्रसक्तिरपि 
नास्ति। अनधिगतार्थगन्तु प्रमाणमिति स्वीकारात्‌ स्मृतेरधिगतार्थगन्तृत्वात्‌ 
प्रामाण्यमपि नास्तीति मायावादिनः। 


दवैतिनस्तु मनस इन्द्रियत्वं, तज्जन्यस्मृतेः प्रत्यक्षत्वं प्रामाण्यं चाज्गी- 
कुर्वन्तीति विप्रतिपत्तिसद्धावादवइयं स्मृतिस्वरूपं विचारणीयं भवति। 
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तत्रानुभवेन संस्कारो जायते संस्कारेण च स्मृतिरिति सर्वेषां सम्म- 

तम्‌ । अनुभवजन्यत्वं तु स्मृतेनांस्ति संस्कारेणान्यथासिद्धत्वात्‌। न च 

व्यापारेण व्यापारिणो नान्यथासिद्धिः । अस्य न्यायस्य प्रमितकार्यकारण- 

भावनि्वांहाय यत्र व्यापारः कल्प्यते, यथा यागस्य स्व्गसाधनत्वनिर्वा- 

हायापूरवंकल्पन, तत्रैव सञ्चारात्‌। प्रकृते चानुभवस्य स्मृतिकारणत्वं न 
प्रमितमिति न संस्कारस्य त्जन्यव्यापाररूपत्वम्‌ | 


स्मृतेः संस्कारमात्रजन्यत्वे काचनानुपपनत्तिरस्ति। अनुभवजन्यो हि 
संस्कारोऽनुभवसमानविषयः। संस्कारजन्या च स्मृतिः संस्कारसमानविषया 
स्यादिति स्मृत्यनुभवयोः समानविषयत्वमापद्यते । न चैतत्‌ सम्भवति । 
अनुभवो टि व्तमानकाल्देरादिविषयः। स्मृतिस्तु कालान्तरदेशान्तर- 
विषयेति। अतः स्मृतेम॑नोजन्यत्वमुच्यते । संस्कारस्तु मनसः सहकारी । 
सहकारिसमवधाने साधनानां विचित्रकायंकरत्वं दृष्टम्‌ । यथा चक्षुषो 
वर्तमानकालविषयकत्वेऽपि संस्कारसहकृतस्य तस्य सोऽयमित्यतीत- 
वर्तमानत्वविरिष्टविषय-प्रत्यभिज्ञासाधनत्वम्‌। प्रकृते च मन इन्द्रियत्वेन 
वर्तमानमात्रविषयकमपि संस्कारसहकतं सत्‌ काठान्तरादिसम्बन्धितामपि 
गोचरयति। अतो मनोजन्या स्मृतिरिति। 


उत्रैवं वदन्ति। मनो न प्रमाणं प्रमाणसहकारित्वादालोकवत्‌। अन्यथा 
आलोकस्यापि प॒थकूप्रामाण्यं स्यात्‌। असाधारणविषयाभावाच। अपि 
च अन्तःकरणवृत्तिरूपप्रमाश्रयत्वेनानीश्वरात्मवदप्रामाण्यं मनसः । 
नापीन्द्रियं मनः । असाधारणविषयाभावादेव । प्रमाणाभावाच्च । न च 
“मनः षष्ठानीन्द्रियाणि" इति गीतावाक्यमेव प्रमाणम्‌, शातुध्रचतुथां 
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दाररथयः” इत्यत्र दरारथपूत्रातिरिक्तस्य दाङरथिगतचतुष्सङ्कयापूरक- 
त्वानुपपत्तिवदनिन्द्रियत्वे च मनस इन्द्ियगतषट्त्वसङ्गयापूरक- 
त्वानुपपत्तेरिति वाच्यम्‌ । वेदानध्यापयामास महाभारतपञ्चमान्‌" इति 
भारतवाक्ये अवेदस्यापि भारतस्य बेदगतपञ्चत्वसङ्खयापूरकत्व- 
वदनिन्द्रियस्यापि मनस इन्द्रियगतषटत्वसङ्खयापूरकत्वोपपत्तेः। यथा वा , 
'यजमानपन्चमा इडां भक्षयन्ति" इत्यत्रानृत्विजोऽपि यजमानस्य 
्रत्विग्गतपन्चत्वसङ्खयापूरकत्वम्‌। “इन्द्रियेभ्यः परा यथां अर्थभ्यश्च परं 
मनः" इति श्रुतौ मनस इन्द्रियेभ्यः प्रथगुपदेशाचच । असाधारणविषयाभावेन 
तत्प्रमितिरूपफलाभावाचेति। 


तदसत्‌। न तावत्‌ प्रमाणसहकारित्वादप्रामाण्यं मनसः । संदायोत्तर- 
पुरुषप्रत्यक्षसहकारिणोऽपि पुरुषत्वन्याप्यकरचरणादिमत्त्वरूपलिङ्ग- 
ज्ञानस्य प्रमात्वदङ्ानेन व्यभिचारात्‌ । अथ प्रमाणसहकारित्वादित्यनेन 
प्रमाणसहकारिमात्रत्वं विवक्षितम्‌, संदायोत्तरपुरुषप्रत्यक्षस्थले कर- 
चरणादिमत्त्वस्य चक्षुःसहकारित्वेऽपि पुरुषानुमित्सया पुरुषानुमितिस्थले 
स्वतन्त्रत्वेन सहकारिमात्रत्वाभावान व्यभिचार इति चेत्‌ । तर्यसिद्धो 
हेतुः । मनसो रूपादिप्रत्यक्षे चश्चुः सहकारित्वेऽपि स्मरणे जनयितव्ये 
स्वतन्त्रत्वेन प्रमाणसहकारिमात्रत्वाभावात्‌। अथ स्वंप्रमाणसहकारित्वं 
हेतुतया विवक्षितमिति चेत्‌ । पक्ष-व्याप्चि-शब्द्‌-स्वरूपादिग्राहकतया 
अनुमानादिसहकारिणि प्रत्यक्षे व्यभिचारापत्तेः। अप्रयोजकत्वं च, विपक्षे 
बाधकाभावात्‌ नाप्यसाधारण-विषयाभावेनाप्रामाण्यं मनसः। असा- 
धारणविषयाभावेऽप्यसाधारणफलमेदमात्रेण प्रमाणत्वोपपत्तेरप्रयोज- 
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कत्वात्‌ । नापि प्रमाश्रयत्वात्‌ प्रामाण्याभावः । प्रमाश्रयत्वेन रूपणा- 
प्रामाण्यापादने इष्टापत्तेः । रूपान्तरेणापि प्रामाण्यं न स्यादिति चेन । 
अप्रयोजकत्वात्‌ । नन्वेवं प्रमातुरपि रूपान्तरेण प्रामाण्यं स्यादिति चेत्‌। 
इष्टापत्तिः । तस्य साक्षित्वेन रूपेण प्रामण्योररीकरणात्‌। 


नापि मनस इन्द्रियत्वे मानाभावः। मनः षष्ठानीन्द्रियाणि" इत्यादि- 
गीतावाक्यस्यैव प्रमाणत्वात्‌। न च वेदानध्यापयामास महाभारतपञ्मान्‌" 
इतिवदनिन्द्रियत्वेऽपि तदुपपद्यत इत्युक्तमिति वाच्यम्‌। “इतिहासपुराणः 
पञ्चमो वेदानां वेदः' इति श्रृतेभारतस्यापि वेदत्वेनास्यानुदाह्रणत्वात्‌। 
यजमानपश्चमा इडां भक्षयन्तीत्यत्रापि ऋत्विज इति रब्दो नास्ति | 
देवतासद्भल्पितद्रव्यस्य स्वोपयोगानिच्छुत्वरूपस्य ऋत्विजां यजमानत्व- 
स्यापि सत्त्वात्‌ । अतस्तेन रूपेणेव यजमानधटितपञ्चानाम्‌ ऋत्विजा 
मिडाभक्षणमिति शोषे च समत्वात्‌", “स्वामिनि च दर्शानात्‌ तत्सामा- 
न्यादितरेषां तथात्वम्‌” इति द्ङामद्वितीयपादीयसूत्राभ्यां व्यक्तम्‌ । 
अतस्तदप्यनुदाहरणमेव । 


अपि च “इन्द्रियाणां मनश्चास्मि" इति पूव॑वाक्यानुरोधाच्र मनस 
इन्द्रियत्वमेष्टन्यम्‌ | न च “नक्षत्राणामहं शी" इत्यनक्षत्रस्यापि गदिनो 
नक्षत्रविभूतिस्वरूपत्वं तद्वदनिन्द्रियस्यापि मनसो विभूतिरूपत्वमस्त्विति 
वाच्यम्‌| “नक्षत्राणामहं राञ्ज" इति विजातीयविभूतिरूपं तस्मिन्‌ प्रकरणे 
अपवादतया निरूपितम्‌ ।-अन्ये सर्वेऽपि सजातीयविभूतिरूपविङोषा 
एव | तत्र इन्द्रियाणामिति वाक्यं विप्रतिपन्ना सत्‌ कं प्रकारमवलम्बतामिति 
जिज्ञासायां बहनुसरणस्यैव न्याय्यत्वात्‌ सजातीयविभूतिरूपपरमित्येव 
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निश्चीयते । “इन्द्रियाणि दौकं च पञ्च चेन्द्रिगोचरा" इति पूर्वग्रन्थे 
स्पष्टमुक्तेः। तदानुकूल्या्च | न चैवं, इन्द्रियेभ्यः परा ह्यर्था इत्यत्र मनसः ¦ 
पृथङ्‌ निरूपणानुपपत्तिरिति वाच्यम्‌ । पथगुपदेरास्य सर्वन्द्रियसहकारित्व- 
रूपविङोषमादाय कुरुपाण्डवन्यायेन वा, मनोभिमानिदेवतापरत्वेन 
वोपपत्तेः । “एतस्माज्रायते प्राणो मनः सर्वेन्द्रियाणि च" इत्यत्रापीयमेव 
गतिः। तथेव च भामतीकारोऽप्याह्‌- (२-४५-८) 
मनसस्तु इन्द्रियत्वे स्मृतेरवगते कचिदिन्द्रियेभ्यो भेदेनोपादानं 
गोबछीवद॑न्यायेन।* इति। सक 
किञ्च मनस इन्द्रियत्वे “यतिर्ययातिः संयातिरायातिर्नियतिर्यतिः । षडिमे 
नहुषस्यासनिन्द्रियाणीव देहिनः" इति स्पष्टप्रमाणवचनाच । कर्मेन्द्रियं 
तु पाय्वादि मनोनेत्रादि धीन्द्रियम्‌'इत्यमरकोषोक्तेश्च । न 
चासाधारणविषयभेदाभावानेन्द्रियत्वं मनस इति वाच्यम्‌| विषयभेद्स्प 
फलभेदद्वरिवेन्द्रियभेदप्रयोजकत्वात्‌। तस्य च प्रकृतेऽपि सत्त्वात्‌ । स्मरणं 
न बाह्यन्द्रियजन्यम्‌, असत्यपि बाह्यन्दरियव्यापारे जायमानत्वात्‌। अतस्तत्‌ 
मनसा जायते । चद्षुषा रूपं पदयामीत्यनुभवस्य रूपन्ञानस्य चक्षुःकरण- 
कत्वे मानत्ववत्‌ लिन्गेन वहि जानामीत्यनुभवस्य वह्नयनुमितेः लि्गज्ञान- 
करणकत्वे मानत्ववच “बाल मुकुन्दं मनसा स्मरामि, अद्यापि तां प्रणयिनीं 
मनसा स्मरामि इत्याद्यनुभवस्य स्मृतेर्मनःकारणकत्वे मानत्वात्‌। लिङ्ग- 
ज्ञानशब्दज्ञानाजन्यस्य जन्यज्ञानस्येन्द्रियजन्यत्वनियमान्मनस इन्द्रियत्वं 
सिद्धयति । अन्यथा चक्षुरादीनामपीन्द्रियत्वं किनिबन्धनम्‌ । यदि च 
फलभेदानुभवः पुराणादाविन्द्रियत्वव्यवहारश्च चक्षुरादेरिन्द्रियत्वे मानं 
तुल्यमेतन्मनस्यपि। 
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यदपि मनसः इन्द्रियत्वे अनुमितेमंनोजन्यत्वेन प्रत्यक्षत्वं स्यादित्या- 
पादानम्‌ । तदपेशलम्‌ । इन्द्रियाथसनिकरषजन्यं ज्ञानं प्रत्यक्षमित्यङ्गी- 
कारात्‌। तत्र च सनिकषांभावात्‌। यदपि इन्द्रिया्थसनिकर्षजन्यज्ञानस्य 
रतयक्षत्वे ईश्वरज्ञानस्य प्रत्यक्षत्वं न स्यादिति । तदपि न । जन्यप्रतयक्ष- 
लक्षणत्वादस्य । ईश्वरज्ञाने नित्य प्रतयक्षत्वमन्यनिबन्धनं स्यात्‌। अत एव 
ज्ञानाकरणकं ज्ञानं प्रत्यक्षमिति नैयायिका वदन्ति। 


तदेवं मनस इन्द्रियत्वे साधकसत्त्वाद्‌ बाधकाभावात तस्येन्द्रियत्वं 
सिद्धयति । एवं प्रमाणत्वमपि। 


न च प्रमाणत्वे सनिकषांभावः । संस्कारस्यैव सनिकर्षस्थानीय- 
त्वात्‌ । ननु इन्द्रियाथांसम्बन्धरूपस्य संस्कारस्य कथं सनिकरष॑त्वमिति 
चेत्‌। असम्बन्धरूपोऽपि योगजो योगीन्द्रियाणां तद्यथा सननिकरष॑स्तथा 
संस्कारोऽपि सनिकरषः स्यात्‌ कुत्रापि संस्कारस्य सनिकरष॑त्वं न दृष्टमिति 
चेन । सोऽयं देवदत्त इत्यादिप्रत्यभिज्ञास्थले दृष्टत्वात्‌ । न च तत्र 
सहकारित्वमेव न सनिकर्षत्वमिति वाच्यम्‌ । ज्ञानस्य सनिकषंताया 
उपनीतभाननिर्वाहाय त्वयाऽप्यज्गीकृतत्वेन तद्विषयकोपनयत्वावच्छिसं प्रति 
तद्विषयकत्वेन संस्कारसाधारणरूपेणैव कारणकत्वकल्पनस्योचितत्वेन 
ज्ञानवत्‌ संस्कारस्यापि सनिकर्षत्वसम्भवात्‌ । मन्मते मानसोपनीत- 
भानसामान्यस्यापि स्मृतित्वेन ज्ञानजन्यत्वाभावेन संस्कारस्यैव तत्र 
देतुत्वस्यावरयकत्वाच। उद्वोधकाभावकाले उपनीतभानादेः स्मृतेश्वाभावेन 
उद्रोधकविरिष्ट एव संस्कारे कारणत्वं वक्तव्यमिति सदराज्ञानादृष्ट- 
चिन्तादीनामुद्धोधकानामननुगतत्वेन अनुगतकाय॑कारणभावानुपपत्ति- 
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रित्येको दोषो नैयायिकानाम्‌। तत्रैव विङोष्यविद्ोषणभावे विनिगमका- 

भावादुद्रोधकविरिष्टे संस्कारे संस्कारविरिष्टे च उद्रोधके कारणत्वं 
कल्पनीयमिति गौरवमित्यपरः। मन्मते संस्कारस्य सहकारिमात्रत्वादद्द्ध- 

संस्कारे सत्येव सनिकरष॑रूपसहकारिलाभ इति न दोषः। न च ज्ञानस्यैव 
मानसोपनीतप्रत्यक्षत्वावच्छिनं प्रति कारणत्वाङ्गीकारेण नैष दोष इति 
वाच्यम्‌ । त्वन्मते स्मृतेरप्रतयक्षत्वेनैतत्का्यकारणभावेन स्मृतेरसब्रहात्‌ 
स्मृतित्वावच्छिनं प्रति संस्कारस्यैव कारणताया आवदयकत्वात्‌, तत्र 
चोक्तदोषस्य सत्त्वात्‌ । मानसोपनी तभानत्वावच्छिनं प्रति ज्ञानत्वेन 
कारणताया अधिकत्वाच। मन्मते मानसप्रत्यक्षत्वस्म॒तित्वयोरेकत्वेनोक्त- 

रीत्या कार्यकारणभावद्भयाभावेन लाधवाचत्येषा दिक्‌ | 


एवं स्मृतिः प्रमाणमिति ^^तद्धति तत्प्रकारकानुभवो यथार्थः 
इत्यनुभवत्वं निवेदय नैयायिकः स्मृतिनिष्कासनस्यानुचितत्वम्‌। तद्वति 
तत्प्रकारकं ज्ञानमित्येव पयांपतत्वात्‌ । तथा यथार्थं प्रमाणं नानधिगत- 
गन्त । ज्ञानोद्धिखितदेशकाठ्योरविंषयासत्वमेव ज्ञानायथार्थत्वे तन्त्रं न 
तू्धिखितविषयस्य ज्ञानकालेऽसत्त्वम्‌। तथात्वेऽतीतानागतार्थविषयक- 
ज्ञानसामान्यस्याप्यप्रामाण्यापत्तेः । स्मत्युदिखितदेराकाल्योः स्मृति- 
विषयः सनिति न स्मृतेरयाथाथ्य॑रूपाप्रामाण्यम्‌ | 


तदेवं स्मृतिर्मनोरूपेन्द्रियकरणिका, अत एव प्रत्यक्षात्मिका प्रमाणं 
चेति दवैतवेदान्तस्थितिरिति। 
ॐ ॐ ॐ 


69 


द्रैतनादोक्तस्मृतिस्वरूपविमशः 
प्रा्िकः - श्री महावलेश्वरभद्ः 


स्मतौ संस्कारः सनिकर्षं इति स्वीक्रियते दवैतिभिरिति प्रमाणद्धतौ 
लिखितम्‌ । स्वतन्त्रतया स्मृतिं प्रति मनसः कारणत्वमप्यस्ति । किन्तु 
पञ्चसु प्रत्यक्षु तत्रार्थस्य सद्धावोऽपेक्षितः यदा स्मरणं भवति तदा अर्थस्य 
न सद्धावः । ह्यः मया किञ्चिद्वस्तु दृष्टे भवेत्‌ । तच वस्तु निदगधमपि 
भवेत्‌। इदानीं तस्य वस्तुनः सत्ता नास्ति। किन्तु इदानीं ताद्दास्य वस्तुनः 
स्मरणं भवति । संस्कारः किं कुयात्‌? निर्दग्धस्य वस्तुनः तथा मनसः 
सनिकर्ष जनयेत्‌ किम्‌? असता वस्तुना सह कथं संस्कारः सनिकषं 
जनयति? इत्येकः प्रश्ः। 

किन्तु, अत्र वैयाकरणमते किञ्चिदानुकूल्यं भवति वा इति 
विषयोपस्थापने अत्रास्ति उत्साहः । 

` वैयाकरणाः बौद्धमर्थं स्वीकुर्वन्ति । स च अ्थऽस्माभिः अवद्यं 
स्वीकरणीय एव । यतः, उादाविषाणमित्यस्ति शब्दः । तस्य शब्दस्य 
परातिपदिकत्वमस्माभिःप्रतिपादनीयम्‌। नहि दाराविषाणरूपः अरथः हङ्यते 
लोके । “अर्थवदधातुरप्रत्ययः प्रातिपदिकम्‌" इति सूत्रेण अर्थवतः खलु 
राब्दस्य प्रातिपदिकसजञ्ज्ञोच्यते । एवं च शदाविषाणकाब्दस्य अर्थवत्वा- 
भावात्‌ कथं प्रातिपदिकसज्ज्ञा इति प्रश्रः वैयाकरणेरुद्धावितः। तदा तत्र 
बौद्धः अर्थः वैयाकरणैः स्वीक्रियते । बौद्धस्य अर्थस्य सद्धावात्‌ ारविषाण- 
राब्देनापि बौद्धः कश्चन अर्थः प्रतिपाद्यते । तादृरा्थंस्य सद्धावात्‌ शङा- 
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विषाणराब्दस्य प्रातिपदिकसञ्ज्ञा सिद्धा इति वैयाकरणैरज्गी ग्रियते | तथैव 
अत्रापि सहकारिणः विचित्रसामथ्यंजनकत्वमस्तीति इदानीमुक्तम्‌। तर्हि 
संस्कारः किमर्थं बौद्धं कञ्चनार्थं न जनयेत्‌, ताद्ृशार्थस्य मनसः 
सनिकर्षोऽपि कुतो न ? 


डि. प्रहादाचाययाः - अत्र किञ्चिदुच्यते । तेषां प्रश्स्त्वयमस्ति। संस्कारः 
सनिकर्षः तदा भवति, यदा तत्रार्थः इन्द्रियं च उभौ स्याताम्‌। तयोर्मध्येऽ- 
्थस्याविद्यमानत्वात्‌ तस्य सनिकर्ष॑त्वमेव न सम्भवति । वैयाकरणानां 
पक्षस्तुतैरुक्तः। बौद्धोऽथः कश्चन स्वीक्रियते । तद्रीत्या यदि द्वैतिभिरवंण्यते 
तर्हिं बौद्धेऽ्थे मनसः संस्कारः सनिकषं इति वक्तुं शक्येत । ताद्राश्च 
बरौद्धोऽर्थः यदा न स्वीक्रियते द्वैतिभिः तदाऽस्य संस्कारस्य सनिकर्षत्वं 
कथम्‌ ? इति। 


परन्तु मयेदमुच्यते । संस्कारस्य सनिकष॑त्वं कथमिति विचारः कर- 
णीयः । वस्तुतस्तु, संस्कारविषयता तत्र सनिकष॑त्वेनोच्यते । संस्कारः 
सननिकषं इत्यस्य संस्कारविषयता इत्येवार्थः । संस्कारोऽपि सविषयकः 
पदार्थः । तस्मात्‌ संस्कारविषयता तत्र सनिकषः । विषयता च वस्तुनः 
सत्तां नापेक्षते । यतो हि स्मरणे तावत्‌ अतीताः पदाथाः भान्ति | 
स्मरणविषयतातीतानां पदार्थानां स्वीक्रियत एव । तत्रातीतानां पदार्थाना- 
मभावेऽपि स्मरणविषयता यथा स्वीक्रियत एवं प्रकृतेऽपि संस्कार- 
विषयतारूपसनिकर्ष॑स्य वस्तुसत्तासापेक्षत्वाभावेनात्र सनिकष॑त्व- 
मुपपद्यत इति वक्तुं शक्यते । 
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श्रीविश्वेरातीर्थस्वामिपादाः- योगजप्रत्यक्षेऽपि अतीतपदार्थो भासते । 
तत्र विषयः नास्ति। अतः योगजधर्मस्य यदा सनिकरषत्वमुच्यते, तत्रापि 
असति सनिकर्षः निरूपणीयो भवति नैयायिकैः। 


पाण्डुरङ्गिमहोदयाः - यदि संस्कारस्य सविषयत्वं तर्हि स्मृतेरावङ्यकतैव 
नास्ति। स्मृतौ विषयसमपंणायेव किल संस्कारोऽपेक्ष्यते । यदि तस्यैव 
संस्कारस्य सविषयत्वं तिं तावतैवालम्‌ । तेनैव विषयप्राप्िः। 


स्वामिपादाः- ययपि संस्कारः सविषयकः। परन्तु न सः कार्य प्रवर्तकः। 
अनुभवानन्तरं तस्य सर्वदा विद्यमानत्वात्‌। तत्सहकारेण यदा मनः स्मृतिं 
जनयति तदेव प्रवृत्त्यादिका्यं भवति । अतः संस्कारेणेवालम्‌ । स्मृतिः 
मास्तु इति शङ्का न युक्ता | 


हरिदास भद्धः- स्मतेः करणमिन्द्रियं मन इति प्रतिपादितम्‌। तत्र नैयायिकानां 
विमतिः । ज्ञानत्वावच्छिनं प्रति मनः कारणमिति सिद्धम्‌ । चश्षुषस्तु 
करणत्वमप्यज्गीकर्तव्यम्‌ । यतः घटादिद्रव्यप्रत्यक्षं चक्र्विना न भवति । 
अतः चक्षुः असाधारणं कारणमिति भवति करणम्‌। तथा च ज्ञानत्वावच्छिनं 
प्रति कारणत्वं सिद्धं मनसः पूर्वमेव । स्मृतिरपि ज्ञानमेव । तत्रापि मनसः 
आत्ममनस्संयोगरूपज्ञानसहकारिघटकत्वेन कारणत्वेनैवोपपत्तौ किमर्थं 
तस्य करणत्वमङ्गीकतंन्यम्‌ ९ यद्यपि नैयायिकाः मनः इन्द्रियमित्यङ्गी- 
कुर्वन्ति| परन्तु आत्मगतसुखज्ञानादिविषये स्वातन्त्यात्‌ मनस इन्द्रि 
त्वम्‌ । स्मरणविषये तु तस्य संस्कारसहकारेण साधारणकारणत्वमेव । 
तेनैवोपपत्तौ करणत्वं पुनः किमर्थमङ्गीक्तंव्यम्‌ ! 


02 

स्वामिपादाः - अत्रेदमृत्तरम्‌ । स्म॒तिः किल एकं ज्ञानम्‌ । न च ज्ञानं 
करणं विना उत्पद्यते । ज्ञानसामान्यस्य सकरणकत्वात्‌। अतः स्म॒तेरपि 
किञ्चित्‌ करणमपेक्षितम्‌। न च मनोभिनस्येन्द्रियस्यात्र कश्चन व्यापारोऽ- 

स्ति। अतः परिदोषात्‌ मन एव करणमिति सिद्धयति । ज्ञानसामान्यं प्रति 
साधारणकारणस्यापि मनसः स्मृतिं प्रति असाधारणकारणत्वमस्त्येव । 

संस्कारोऽवान्तरव्यापारः। इत्थं च व्यापारवदसाधारणं कारणं करणं मनः 

भवत्येव | 

हयबदनपुराणिकाः - अयमत्र मम सन्देहः - स्मृतेः प्रत्यक्षत्वं साधि- 

तम्‌ | मनःकरणकत्वेन तस्य प्रत्यश्रत्वमुक्तम्‌ । तत्र मनस इन्द्रियत्वे न 
विवादः । कुतः ? मानसप्रत्यक्षं प्रति मनसः करणत्वं वतत एव । 
इन्द्रियत्वमास्तां तावत्‌ । स्मृतेः प्रत्यक्षत्वं कथमायाति इतीयमेव मम 
जिज्ञासा । यद्यपि सनिकर्षजन्यत्वं स्मृतौ वतते । परन्तु नैयायिकानां 
मतेऽलौकिकसनिकर्ेण जायमानेऽपि ज्ञाने काचन ठछौकिकविरोष्यता 
नियमेनास्ति । स्मतौ तु कापि छौकिकविदोष्यता नास्त्येव । ठौकिक- 
विषयतामनन्तभाव्य कथं तस्य प्रत्यक्षत्वमङ्गीक्रियत इति ! 


स्वामिपादाः- यदुक्तं लौ किकविषयताशून्यत्वात्‌ स्मृतेः कथं प्रतयक्षत्व- 
मिति। तत्रेदमुत्तरम्‌ - “अयं घटः” इति अनुभवस्तावत्‌ घटे देशकालसम्बन्धं 
विषयीकुर्वन्‌ तस्य वर्तमानत्वं गृह्णाति । परन्तु स्मृतिः “सः षटः' इति 
देदाकालसम्बन्धयोरतीतत्वं गृह्णाति । अतीतत्वं च ध्वंसप्रतियोगित्वम्‌। 
एवश्धानुभवेऽगृह्यमाणोऽपि ध्वंसः स्मृतौ गृह्यते । अतः तस्य प्रतयक्षत्व- 
मुपपद्यते । यथा आन्तरसुखादीनां ज्ञानं मनसा जायमानं प्रत्यक्षम्‌ 
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एवमेवानुभवजनितसंस्कारसनिकर्षेण पदार्थ, देदाकाल्योः ध्वंसं च 
विषयीकुर्वता मनसा जायमाना स्मृतिरपि प्रत्यक्षैव । 


हरिदासभट्वाः - तत्र दवैतसिद्धान्ते स्मृतावनुभवाविषयातीतत्वं भासत 
इत्यपू्वंविषयत्वं स्मृतेरित्युक्तम्‌। एतादृशापूर्वभाने कः सनिकर्षः१ कथं 
वा बाह्यस्य देकाकाध्वं सस्य विना संस्कारं मनोग्राह्यत्वम्‌ ? 


स्वामिपादाः - काठं गृह्णन्‌ साक्षी तद्ध्वंसं विषयीकरोति । मनः 
ज्ञानलक्षणाप्रत्यासत्त्या तमेव ध्वंसं गृह्णाति । 


हरिदासमभट्ाः - एवं तर्हि ज्ञानलक्षणाप्रत्यासत्तिः संस्कारश्च सनिकरषैः। 
आभ्यां सहकृतं मनः ध्वस्तद्राकाछौ घटं च गृह्णातीत्युक्तं भवति। तर्हि 
पुराणिकानां प्रशषस्तथेव तिष्ठति। मनसा किमप्यपूर्वं न गृह्यत इति। यथा 
चश्चुषा ज्ञानलक्षणासहकारिणा ज्ञातमपि सौरभ्यं गृह्यतेऽपूर्वमपि कुसुमं 
गृह्यते, यथा सुरभिकुसुममिति। नैवं मनः किमप्यपूर्वं गृह्णाति। अतः कथं 
स्मृतिः प्रत्यक्षम्‌? इति । 


दोषगिरि आचार्याः - स्मृतिस्तावत्‌ ज्ञानमिति अविवादम्‌ । ज्ञानं च 
सकरणकम्‌ । करणं च मन एव । न शाब्दः, नाप्यनुमानम्‌ । एवन्रेन्द्रिय- 
जन्यत्वात्‌ परिरोषतः स्मृतेः प्रत्यक्षत्वं सिद्धयति। यथा वर्तमानग्राहकमपि 
चश्चुः संस्कारवशात्‌ “सोऽयं देवदत्तः" इति अतीतवस्तुविषयकं प्रत्यभिज्ञानं 
जनयति तथेव संस्कारसहकृतं मन अतीतं घटादिकं गृह्णाति । तदुक्तं 
श्रीमदाचार्यैः ब्रह्मसूत्रानुव्याख्याने- “मानसं हि तद्धि विज्ञानं तच्च 
साक्षिप्रमाणकम्‌" इति । अत्र विज्ञानमिति पदेन स्मृतेः प्रत्यक्षत्वमाचष्टे। 
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यदुक्तं स्मृतौ न किञ्चिदपूर्वं भासत इति । तत्रेदमुत्तरम्‌ - साक्षिणा 
देशकालध्वंसः गुह्यते । घटः चक्षुषा गृह्यते । स्मृतौ तयोः सम्बन्धः मनसा 
ज्ञायते । इत्यं च अगृहीतग्राहकत्वं स्मृतेः अस्त्येव । 


किञ्च मानसवासनामयवस्तुनः मनसा अवलोकनं ध्यानमिति ध्यान- 
लक्षणमुक्तम्‌। अनेनेदं ज्ञायते । स्मृतिनाम संस्कारपरिणामस्यावलोक- 
नम्‌। तेन तस्यापि प्रत्यक्षत्वं चाक्चुषादिवदुपपद्यत इति। 


ॐ ॐ ॐ 
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बुद्धिव॒त्तिश्च उभयमपि प्रमा उच्यते, तदा तु उक्तमुभयमेव प्रमाभेदेन 
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“अस्ति ह्यालोचनं ज्ञानं प्रथमं निविंकल्पकम्‌। 
वालमूकादिविज्ञानसदशं शुद्धवस्तुजम्‌ ॥ 

ततःपरं पुनरव॑स्तुधर्मः जात्यादिभि्यया। 

वुद्धयावसीयते सापि प्रत्यक्षत्वेन सम्मता ।।' 
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साङ्यमते प्रत्यक्षम्‌ 
(भाषान्तरम्‌) 
- रि. प्रहादाचार्याः 


तत्र भवत्या श्रीमत्या रेवतीमहाभागया प्रतयक्षप्रमाणविषये साङ्खयमत- 


प्रक्रिया सम्यक्‌ सङ्खहीता वतंते । सैव मयाऽत्र तत्रभवतां पुरतः निरू 
प्यते | 


साङ्खयमते तावत्‌ पुरुषबहूत्वमस्ति । तन्मते सत्त्वरजस्तमोभेदेन 
त्रिगुणात्मिका प्रकृतिरेव जइप्रपञ्चस्य मूलभूता । प्रकृतेस्िषु गुणेषु 
एकस्याऽधिक्यमन्यस्य न्यूनता इत्यादि वैषम्यावस्था यदा, तदा सृषटि- 
प्रक्रिया प्रक्रमते। यदा साम्यावस्था तदा प्रख्यः। त्रिगुणात्मिका प्रकृतिरेव 
महत्तत्त्वं जनयति। तच बुद्धिरिति नामान्तरेणापि उच्यते। ततोऽदद्धार- 
तत्त्वस्य, तेन चेन्द्रियादीनां सृष्टिरिति तेषां प्रक्रिया प्रसरति। 


प्रत्यक्षज्ञानं कथमुत्पद्यते १ विषयेऽस्मिन्‌ साङ्खयाद्वैतिनोमते नातीव 

भेदोऽस्ति। यदा चक्षुरिन्द्रियं बाह्यवस्तुसनिकृष्ट भवति तदाऽन्तःकरण- 

मिन्द्रियद्धारा बहिरागत्य तद्वस्तु व्याप्य वस्तु यदाकारं तदाकारतया 
परिणमते । यथा वा तटाकोदकं कुल्यात्मना बहिनिगंत्य केदार व्याप्य 
केदारं त्रिकोणाकारं चेत्‌ त्रिकोणाकारतया, चतुष्कोणाकारं चेत्‌ 
चूतुष्कोणाकारतया परिणमते तथा । इयमेव वुद्धिवुत्तिरिति कथ्यते । अस्यां 
च वृत्तौ ज्ञातृचैतन्यं प्रतिफलति। वृत्तिप्रतिफलित (प्रतिबिम्बित) चैतन्यमेव 
साङ्खयैरध्यवसाय इत्युच्यते | 
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वट जानामि” इत्याकाराकं ज्ञानं यदस्ति तदेव प्रत्यक्षफलम्‌ | इदमेव 
ृ्तिप्रतिफकितचैतन्यम्‌ । तथा चैताद्दाप्रत्क्षज्ञानस्य कारणीभूतायाः 
अन्तःकरणवृत्तः प्रमाणत्वं यद्यपि न्याय्यम्‌ । तथाऽपि अन्तःकरणवृत्तेरेव 
्रत्यक्षप्रमात्वमङ्गीकृत्य तत्कारणस्येन्द्रियस्य प्रमाणत्वेन छोके व्यवहारः। 


पर्वोक्तं सर्वमपि सङ्ख्य साङ्गयकारिकायां प्रत्यक्षलक्षणमुक्तम्‌- 
प्रतिविषयाध्यवसायः प्रत्यक्षम्‌ (दृष्टम्‌) * इति । प्रतिविषयो नामेन्द्रिय- 
सनिकरषः। तजखन्याध्यवसायः निश्चयात्मकं ज्ञानं यद्‌ वर्तते तदेव प्रत्यक्षमिति 
साङ्खयेरववृतम्‌। 

अन्यचेदं मुख्यतया मनस्यवधेयं यत्‌ साङ्या अपि निर्विकल्पकल्ञान- 
मभ्युपगच्छन्तीति । प्रत्यक्षं तावद्‌ द्विविधं निर्विंकल्पकसविकल्पक- 
भेदेन । वस्तुनि इन्द्रियेण सन्निकृष्टे सति प्रथमं यत्‌ सम्मुगधाकारं ज्ञानं 
जायते, यचाऽछोचनात्मकं ज्ञानमिति कथ्यते, तनिर्विकल्पकज्ञानम्‌ | 
सविकल्पकं च विष्ये वस्तुनि नामगुणजात्यादीनां वैरिष्टयावगादहि 
ज्ञानम्‌। तच निर्विंकल्पकसमनन्तरं जायते । 


साङ्घयनैयायिकयोमंते प्रत्यक्षज्ञानजननरीतिभिनैव । नैयायिकमते 
प्रथमम्‌ आत्ममनःसंयोगः । ततः मनस इन्द्रियसंयोगः। अन्ते इन्द्रियार्थ- 
सम्बन्धः । तथा चोक्तम्‌- “आत्मा मनसा संयुज्यते, मन इन्द्रियेण, 
इन्द्रियमर्थेन, ततः प्रत्यक्षम्‌" इति । परन्तु साङ्खयमते प्रथममिन्द्रि- 
यार्थसनिकर्षः। सनिकृ्टन्द्रियं च पदार्थं मनः प्रापयति। तचराहङ्कारस्य, 
स च बुद्धस्ततः प्रवृत्तिः । यथा दूरस्थिते कस्मिंश्चित्‌ पुरुषे दृष्टे सति 
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अन्धकारे, प्रथमं तत्पुरुषस्य चश्षुरिन्द्रियस्य च संयोगः। सनिकृष्टमिन्दरियं 
तत्पदार्थं मनसः, मनश्च अहङ्कारस्य प्रापयति । ततः चोरोऽयमिति 
बुद्धिरुदेति । अन्तत अहङ्कारोऽपि इद्‌ बुद्धः प्रापयति। तदा वुद्धिर्निर्णति। 
“इतः पलायितव्यम्‌” इति । ततः पुरुषस्य प्रवृत्तिः । इत्येवं व्यवस्था| 


साङ्गयाभिमतप्रत्यक्षस्वरूपपरिशीठनम्‌ 
- डा. इन्दिरम्मामहाभागा 


एतावत्पयन्तं साद्घयमतानुसारेण निर्विकल्पकं नाम किम्‌ ९ किंनाम 
सविकल्पकं इति च आभाषि । तत्र मयद्‌ प्रस्तूयते नैयायिकमतानुरोधेन 
ज्ञानोत्यत्तिक्रमः “आत्मा मनसा संयुज्यते मन इन्द्रियेण इन्द्रियमर्थनः 
इति । परन्तु साङ्खयमतानुरोधेन तावत्‌ क्रमः अन्यथा प्रदरितः। स च 
व्युत्क्रम इत्यपि वक्तुं शाक्यते । तत्र प्रथमं तावत्‌ इन्द्रियाथयोः सन्निकषंः, 
अथवा सम्बन्धः । एवं गृहीतविषयाकारेन्द्रिय वुद्धौ तावत्‌ प्रतिबिम्वितं 
भवति । अत्रैवं व्युत्क्रम आश्रितः । तत्र आत्मनः सम्बन्धोऽस्तीति तु 
अन्यत्‌ । अथापि कुतो वा एवं क्रम आश्रितः नैयायिकेन यदुक्तं तद्वदेव 
प्रथमं बुद्धेः इन्द्रियस्यानन्तरं इन्द्रियविषययोः सम्बन्धः कुतो वा नोक्तः 
तेन ? एवं क्रमाश्रयणे तावत्‌ किं वा प्रयोजनम्‌ १ यतः ्रयोजनमनुदिदिय 
न मन्दोऽपि प्रवर्तते" इत्युच्यते किल ! अतः तत्र साङ्खयस्य कि प्रयोजनमिति 
तु संदायस्तथेवावतिष्ठते | 


हरिदासभट्रः - नैयायिकमते ज्ञानमात्मनः गुणविडोषः। तं प्रति असम- 
वायिकारणमात्ममनः संयोगः । स च सार्वकालिकः । परन्तु न सवदा 
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ज्ञानमुत्पद्यते । अत आत्मसंयुक्तं मनः तत्तदिन्द्रियैः सम्बद्धं भवेत्‌ । न 
चैतावन्मात्रेण ज्ञानम्‌ । चक्षुर्निमीलने तत्सम्बद्धेनापि मनसा ज्ञानाजन- 
नात्‌। अत इन्द्रियस्य विषयसनिकषं अपेक्षितः । परन्तु साङ्गयसिद्धान्ते 
न ज्ञानमात्मगुणः । किन्तु बुद्धेः । तस्या विषयाकारपरिणामविरोषः 
ज्ञानम्‌। न च बुद्धिः बहिगंच्छति । यदेन्द्रियं विषयाकारेण परिणतं भवति 
तदा बुद्धिः तदाकारं गृह्णाति एवन्रेन्द्रियेषु परिणाममन्तरा न बुद्धेः परिणाम 
इति प्रथममिन्द्रियमर्थन संयुज्यते । इत्थं साङ्घयैव्युत््रम आश्रितः। 


इन्दिरम्मामहाभागा - किञ्च, तत्र पूर्वं तावत्‌ इन्द्रियस्य विषयस्य च 
सनिकरषां जायत इत्युक्तम्‌। तत्र कीटरास्तयोस्सम्बन्धः? कथं वा भवतीति 
विचारोऽप्यावङयकः। यतः किम्‌ इन्द्रियमेव विषयदें गच्छति, उत विषयः 
इन्द्रियदेरामागच्छति ९ प्रथमपक्षः यदि आश्रीयते तत्र विषयदेरागमना- 
गमनपय॑न्तं तत्र इन्द्रियाभावप्रसङ्गः। तावत्कारपर्यन्तं सोऽन्धो वा बधिरो 
वा स्यात्‌। उक्तदोषपरिहारार्थं तत्र विषय एव यदि इन्द्रियप्रदेशमागच्छती - 
त्यभ्युपगम्येत तदा यद्यपि प्राणरसनत्वगादीन्द्रियविषयेष्वेतत्‌ सम्भ- 
वेत्‌ । परन्तु चश्चुषः विषये तावत्‌ इदं नोपपद्यते । यतः इदानीं कथित्‌ 
समीपे घटं पङ्यति । तथेव दूरस्थं पर्वतं, ततोऽपि दूरे विद्यमानं चन्द्र 
परयति । तत्र परवोक्तपक्षे तावत्‌ पव॑तस्य वा चन्द्रस्य वा इन्द्रियदेदो आगमनं 
तु नैव दृष्टं, न राक्यम्‌ । नानुभूतं चात्र । अत अनुभवविरोधात्‌ अवयं 
तावत्‌ चश्चुरिन्द्रियमेव गच्छति विषयदेरामिति वक्तन्यम्‌। तदानीमपि किं 
दूरस्थविषयदङने कालविलम्बः भवति, उत न । यतः प्रायोऽनुभवे तावत्‌ 
घटद्नि यावान्‌ कालोऽपेक्षितः वतते तावान्‌ एव कालोऽपेक्षितः वतते 
पर्वतस्य वा चन्द्रस्य वा दनि । अत्र किं नियामकमिति विचारणीयम्‌। 
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हरिदासभटः - साङ्ख्यैः इन्द्रियाणामप्राप्यप्रकाडकत्वं नाङ्गीक्रियते । तथा 
सति व्यवहितादिसर्व॑वस्तुप्रकाराकत्वप्रसङ्गः। न वा नैयायिकवत्‌ चश्षुषः 
तेजसत्वम्‌ । यथा अतैजसोऽपि प्राणः शरीरमपरित्यज्येव नासाद्‌ बहिः 
दूरं गच्छति । एवं चक्षुः गोठकमसन्त्यज्यापि वृत्याख्यपरिणामविरेषेण 
विषयदेरां गच्छति । सेयम्‌ इन्द्रियवृत्तिः। नेयं वृत्तिः चक्षुषः भागः अप्रः 
स्फुलिङ्गवत्‌, न वा गुणः । किन्तु प्रदीपरिखावत्‌ द्रन्यरूप एव परि- 
णामः । तस्या अतिङीघ्रगामित्वात्‌ न समीपस्थदूरस्थयोः ग्रहणे 
कालविलम्बः। यथा रेडियोकेन्दरात्‌ प्रसारितस्य शब्दतरङ्गस्य दूरदूरदेशेषु 
क्रमेण ग्रहणेऽपि अतिसूक्ष्मत्वात्‌ कालभेदस्याग्रहणं तद्वत्‌| 


तत्र च्ु्न गच्छति विषयदेङाम्‌। किन्तु विषय एव गोलके प्रतितरिम्बितो 
भवति । तदाकारेण च चक्षुरिन्द्रियं परिणमते । यथा श्रोत्रादिकं न स्वयं 
विषयदेडं गच्छति तद्वत्‌ चक्षुरित्यपि अस्ति साङ्खयसिद्धान्तः। 
इन्दिरम्मामहाभागा - एवं, बुद्धौ तावत्‌ योऽध्यवसायो जायते, तज्ज्ञान- 
मित्युक्तम्‌ । बुद्धितत्त्वम्‌ इन्द्रियैरुपनीतान्‌ विषयान्‌ स्वस्वामिने आत्मने 
यदा समर्पयति, तदानीं सुखायनुषङ्गी चेतनः पुरुषस्तु तावत्‌ बुद्धितत््व- 
वर्तिना ज्ञानसुखादिना तत्प्रतिविम्बितः तच्छायामापनः ज्ञानसुखादिमानिव 
भवति| अनेन चेतनः अनुगृह्यत इत्युच्यते । एवमेव वितिच्छायामापाद्य 
अचेतनाऽपि बुद्धिस्तावत्‌ तदध्यवसाययोग्या भवति । अचेतनः चेतन इव 
भवति । अत्र बुद्धपुरुषयोस्तावत्‌ असंसगाग्रहेण एवं भावना । अथात्‌ 
पुरुषगतं चैतन्यं बुद्धौ, बुद्धिगतं ज्ञानसुखादिकं च पुरुषे प्रतीयते । वस्तुतः 
न चैतन्यं बुद्धिधर्मः। नापि ज्ञानसुखादिकं तावत्‌ पुरुषधर्मः । अत्रायं सन्देद्‌ 
उत्पद्यते । तत्राध्यवसायः बुद्धावित्युक्तम्‌ । तत्फलं तावत्‌ घटमहं 
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जानामि" इति पौरुषेयः बोधः । अयं बोध आत्मनि भवति । एवं सति 
अकृताभ्यागमकरतविप्रनारप्रसङ्गरूपो दोषः सम्भवत्यत्र | यतः कृतिमत््व- 
मथवा कत्वं वतते बुद्धावध्यवसायस्य वुद्धौ सत्त्वात्‌ । तत्फलभोक्तृत्वं 
तावदात्मनि चेतने । तत्र कत्त्वभोक्तृत्वयोः सामानाधिकरण्यं नास्ति। 
यत्र कतृंत्वं तत्रैव भोक्तृत्वं स्यात्‌ । एवश्चात्र द्वयोरपि सामानाधि- 
करण्याभावात्‌ येन कायं न कृतं तेन तावत्‌ फलमवाप्यते । येन कृतं तेन 
नानुभूयत इत्येवमकृताभ्यागमकृतविप्रनारप्रसङ्ग इति रास्रषु प्राय 
उच्यते । अस्य दोषस्य साङ्गयमतानुरोधेन किं वा समाधानं भवितुमर्ह्‌- 
तीति प्रभ्ः। 

हरिदासभद्रः -साङ्गयसिद्धान्ते कृतिभोगयोः वैयधिकरण्यमित्यत्रेदमु- 
त्रम्‌ । पुरुषस्य भोगो नाम न विकारः, नापि धर्मविडोषसिद्धिः । किन्तु 
विषयाकारपरिणतवृत्तिप्रतिविम्बमात्रम्‌ । यथा पाचकेन पक्रमनं स्वामी 
भुङ्क्ते । एवं बुद्धिकर्मफलस्यापि वृत्तेः उपभोगः (प्रतिबिम्बनं ) अकर्तुरपि 
पुरुषस्य युज्यत एव । प्रतिविम्बने च अविवेकः, स्वस्वामिभावो वा निया- 
मकः। अतः न कृतहानाकृताभ्यागमप्रसङ्गः । 

एन्‌.रि. श्रीनिवास पेय्यङ्गारमहोदयाः - निपुणं सर्वं विमृद्य अत्रभवत्या 
रेवत्या विस्तरेण साङ्कयप्रक्रिया न्यरूपि । तस्याः प्रबन्धे न मम कश्िद्‌- 
प्याक्षेपः। नापि तत्र कोऽपि चर्चितव्यः विषयः। परन्तु साङ्खयप्रक्रियाविषय 
एव जिज्ञासा । 

तत्र दृष्टान्तदार्टान्तिकयोः वैषम्यमेवावभासत मे प्रबन्धस्य श्रवणा- 

वसरे। कथमिति चेत्‌ इन्द्रिये विषयः प्रतिविम्ितो भवतीत्युक्तम्‌ । भवतु 
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नाम, इन्द्रियं वृत्तौ, वृत्तिः बुद्धौ इति क्रमः दरतः । परन्तु दृष्टान्ते यथा 
तटाकोद्कं कुल्यात्मना केदार प्रविङय तत्तदाकाररूपेण परिणमत इत्यु- 
क्तम्‌ । न तु केदारः आगच्छति कुल्याद्वारा तटाकम्‌। तटाकोदकं तावत्‌ 
कुल्याद्वारा केदारं प्रविङय केदाराकृतिं प्राप्रोति, चतुष्कोणाकृतिं 
त्रिकोणाकृतिं वा यत्किञ्चिद्‌ भवतु । इत्यं च अस्यैव तत्र गमनं दृष्टान्ते । 
दाष्टान्तिके तु तस्य अत्राऽगमनम्‌। दृष्टान्तदाष्टान्तिकयोरवषम्यं तावत्कथं 
परिद्दियते । इदमुपपद्यते वा इत्येकः विचारः इदानीमभासत मे । तत्‌ 
ग्रन्थकारेण कचिदेवमुक्तमिति मया स्म्यते। कश्चिदधिकारी कौट्म्बिकेभ्यः 
करमादाय ग्रामाध्यक्षाय, ग्रामाध्यक्षः विषयाध्यक्षाय, विषयाध्यक्षः 
सर्वाध्यक्षाय, सर्वाध्यक्षः भूपतये यथाऽर्पयति तथेति । स च समीचीनः 
वर्तते। परन्तु तटाकोदकटृष्टान्तः तद्विपरीतो वतते इत्थं तेषामेव साङ्घयानां 
ग्रन्थकर्तंणां निर्णयो नास्तीति प्रतिभाति । अत्रैवं वदन्ति तत्र तथा 
वदन्ति। अत्र को वा निणीतः विषयः प्रामाणिक इति तु जिज्ञास्यत अनेन 
जनेन। 

अत्रायं समाधिः ~ तटाकोदकदृष्टान्तः प्रायः नैव साङ्खयानाम्‌। अद्वैत- 
सिद्धान्तोऽयम्‌। साद्कयाः परं नान्तःकरणस्य न वा इन्द्रियस्य विषयदेडा- 
गमनं वदन्ति। किन्तु विषयसनिधाने इन्द्रियस्य विषयाकारेण परिणामः। 
तेन बद्धः परिणामः। तस्याश्च चितिप्रतितरम्बनम्‌। इत्येव तेषां प्रक्रिया । 
यदि कचित्‌ तटाकोदकटृष्टान्तः दत्तः तर्हि तस्यायमेवारायः ~ यथा उदकस्य 
तटाकाकारेण परिणामः तद्वत्‌ बुद्धेः विषयाकारेण परिणामः । यथा वा 
उदकस्य परिणामे कुल्या द्वारभूता एवं बुद्धः परिणामे इन्द्रिय द्वारम्‌ । 
इति। 
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न्यायदङनेऽलौकिकप्रत्यक्षम्‌ 

- के. हयवदनपुराणिकः 
१. सामान्यलक्षणाप्रत्यासत्तिः | 

प्राचीननैयायिकमते सामान्यस्वरूपया प्रत्यासत्त्या इन्द्रियासम्बद्धा अपि 
पदाथा इन्द्रियजन्यज्ञाने भासन्ते । इदमलौकिकं प्रतयक्षमुच्यते । तथापि 
निमीलितचश्चुषः पुरुषस्य न चक्षुषेदं ज्ञानं जायते । अतः सामान्य- 
मिन्द्रियसम्बद्धं यदा भवति तदेव तत्प्रत्यासत्त्या ज्ञानं जायत इति वक्त- 
व्यम्‌। एवमपि धूटीपटले धूमभ्रमानन्तरं धूमत्वेन सकलधूमविषयकं ज्ञानं 
न स्यात्‌ । धूमत्वेन सदेन्द्रियसम्बन्धाभावात्‌ । किञ्वेन्द्रियसम्बद्धं यथा 
धूमत्वं तथा द्रन्यत्वादिकमपि, संयुक्तसमवायस्योभयत्र तुल्यत्वात्‌। ततश्च 
धूमेन्द्रियसनिकर्षे सति द्रव्यत्वप्रत्यासत्त्या सर्वाणि द्रन्याणि प्रत्यक्षे 
भासेरन्‌। अतः इन्द्रियसम्बद्धविरेष्यकनज्ञानप्रकारीभूतं सामान्यं प्रत्यासत्ति 


इन्द्रियसम्बन्धश्च लौकिको ग्राह्यः । अन्यथा सुरभि चन्दनमिति 
चन्दनादो लौकिकं, सौरभ्यांदोऽकीकिकं चाक्षुषं यत्र जातं तत्र चक्षुरिन्द्रियेण 
सह सौरभस्य ज्ञानलक्षणसम्बन्धसतत्वेन तादङासौरभविरोष्यकज्ञान- 
प्रकारीभूतसौरभत्वरूपसामान्यप्रत्यासत्त्या सकलसौरभविरोष्यकचा्चुषा- 
पत्तिः। न चेष्टापत्तिः । बहिरिन्द्रियजन्यप्रत्यक्षे सवगिऽलोकिकभानस्या- 
नुभवविरुद्धत्वात्‌। 


नन्विन्द्रियसम्बद्धविरोष्यता लौकिकी विवक्ष्यताम्‌ । तथा सति 
सौरभनिष्ठविरेष्यताया ठोकिकत्वाभावेनैव सौरभत्वस्य न प्रत्यासत्तित्वा- 
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पत्तिः । मेवम्‌ । विनर्यदवस्थचक्षुःसंयोगात्‌ यत्र बटचाश्रुषं, तदुत्तरं 
ताद्राज्ञानरूपेन्द्रियसम्बन्धविरि्टटौकिक-विषयताङाछिविटचाश्चुष- 
प्रकारीभूतघटत्वप्रत्यासत्त्या सकलघटविपयकवाक्षुषापत्तः। न चैकक्षणे 
ताद्दाचाक्षुपस्वीकारे क्षतिविरहः । पूर्वं चक्षुःसंयोगसत्वेन ताद्शा- 
चाक्षुषोत्पत्तिरिष्ैव । चाक्षुपनाशानन्तरं च चाश्रुषप्रकारत्वविरदादव 
नापत्तिसम्भव इति वाच्यम्‌ । सकठलघटविषयकवचाक्षुषधारापादने तात्य- 
यात्‌। न च सिद्धान्तेऽपि सामान्यप्रत्यासत्त्या सकठ्वट्विषयकचाक्ुष- 
धारा्गीकारेण कथमेतदापादनमिति वाच्यम्‌| लौकिकसनिकषाभावेन 
परवपूर्वज्ञानव्यक्तेरेव सनिकर्षापाद्कत्वेन कंचिदपि विेप्यांडे कौकिकत्व- 
रदितज्ञानधाराया आपादनात्‌ । सिद्धान्ते ठौकिकसनिकषंसत्वेन 
सन्निकृ्टविरोष्यांदो ठौ किकत्वशालिज्ञानधाराया एवाङ्गीकारात्‌ । अत 
इन्द्रियौकिकसम्बन्धवनिष्टटो किकविङोष्यताकत्वं विवक्षणीयम्‌। 


नन्विन्द्रियसम्बन्धवनिष्टटौकिकविरोष्यताकत्वं नेन्द्रियसम्बन्धोप- 
लक्षितव्यक्तिनिष्टटौ किकविङोष्यताकत्वम्‌। विनइयदवस्थचक्रुःसंयोग- 
जन्यघटज्ञानस्यापि चक्षुरिन्द्रियसम्बन्धोपलक्षितव्यक्तिनिष्टलोकिकः- 
विङोष्यताकतया तदुत्तरं सकलघटविषयकचाक्षुषापत्तेः । नापीन्द्रिय- 
सम्बन्धविरिष्टव्यक्तिनिष्टलौकिकविरोष्यताकत्वम्‌ । घटज्ञानस्य 
चक्षुःसंयो गाविषयकतया कुत्रापि विशेष्यतायाः चक्षुःसंयोग- 
रूपविदोषणानवच्छिनत्वेन चश्ुःसंयोगविशिष्टवृत्तित्वासम्भवात्‌ तादृड- 
ज्ञानोत्तरं सकलघटविषयकचाश्चुषानुपपत्तेः । मेवम्‌ । स्वसामानाधि- 
करण्यसमानकालीनत्वोभयसम्बन्धेन इन्द्रियसम्बन्धविरिषठ सा विरेष्यता 
तनिरूपितप्रकारताश्रयसामान्यस्य प्रत्यासत्तितोपगमात्‌। 
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यदिन्द्रियसम्बद्धविरोष्यता ज्ञाने तदिन्द्रियजन्यत्वं विवक्षितम्‌। अन्यथा 

यत्र चक्चुःसंयोगे विद्यमानेऽपि दोषवङान धूमचा्चुषम्‌, अपि तु धूमत्व- 

प्रकारकं स्मरणम्‌, तत्र धूमत्वप्रत्यासत्त्या सकलधूमचाष्षुषापत्तिः। 


नन्वेवं सति अणुत्वेन यत्किञ्चिदणुपस्यितौ अणुत्वसामान्यप्रत्यासत्त्या 
सकलाणुगोचरो मानसबोधो न स्यात्‌। अणौ मनसो टौ किकसम्बन्धा- 
भावात्‌ । ज्ञाने मनइन्द्रियजन्यत्वाभावाच । यद्यपि ज्ञानसामान्यकारणं 
मनः। तथापि स्मरणस्यापि कालोपाधिविधया च्ुरजन्यत्वेन यत्र चश्षुः- 
संयोगे विद्यमानेऽपि दोषवरात्‌ धूमचा्षुषानुत्पत्तिः अपि तु धूम- 
स्मरणस्यैवोत्पत्तिः तत्र धूमत्वप्रत्यासत्त्या सकलधूमचाश्चुषापत्तिः । 
तद्वारणाय तदिन्द्रियनिष्ठजनकतानिरूपिततत्प्रत्यक्षविभाजकोपाध्य- 
वच्छिनजन्यताया एवात्र विवक्षा करणीया । तथाच तादामनोजन्यतायाः 
सुखादिज्ञानमात्रनिष्ठाया अणृज्ञानेऽसम्भवात्‌ मनसा सकलाणुगोचर- 
ज्ञानमसम्भवीति। मेवम्‌। बहिरिन्द्रियेण सामान्यलबक्षणाप्रत्यासत्त्या प्रत्यक्ष 
जननीये एव तदिन्द्रियलीकिकसम्बन्धविरशिष्टविदष्यताकतदिन्द्रियजन्यज्ञानं 
सामान्यस्य प्रत्यासत्तित्वापादकमङ्गीक्रियते । न तु मनसा तादराप्रत्यक्षे 
जननीये । तत्र केवलज्ञानप्रकारीभूतसामान्यं प्रत्यासत्तिः। 


नव्यन्यायमते तु सामान्यज्ञानमेव प्रत्यासत्तिः। सामान्यं हि समानानां 
भावः। तच्च कचिनित्यम्‌। यथा धूमत्वम्‌। कविदनित्यं यथा घटः। न च 
परम्परासम्बद्धं नित्यं घटत्वाद्येव सामान्यं प्रत्यासत्तिः। परम्परासम्बन्धेन 
तदज्ञाने अगतेः । सामान्यं खलु येन सम्बन्धेन ज्ञायते तेन सम्बन्धेन 
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अधिकरणानां प्रत्यासत्तिरिति स्वीकरतंन्यम्‌। अन्यथा समवायेन घटलत्व- 
प्रकारकचाक्षुषोत्तरं कालिकसम्बन्धेन घटत्वाश्रययावद्विषयकचाक्षुषा- 
पत्तिः। विषयतासम्बन्धेन घटत्वाश्रयज्ञानादिचाक्षुषापत्तिश्च । सामान्यस्यैव 
प्रत्यासत्तित्वस्वीकारे तद्धटनारानन्तरं तद्भटवतः स्मरणे जाते स्मरण- 
प्रकारीभूतवटस्याभावात्‌ तद्धटरूपप्रत्यासत्त्या सकलतद्धटवद्धानं न 
स्यात्‌। 


किशवेन्द्रियसम्बद्धविरष्यके घट इति ज्ञाने जाते परदिने इन्द्रियसम्बन्धं 
विनापि तादृराज्ञानप्रकारीभूतसामान्यस्य सत्वात्‌ घटचाक्षुषापत्तिः। अतः 
सामान्यज्ञानं प्रत्यासत्तिः । न तु सामान्यमिति। 


एतन्मते निर्विंकल्पकसाधारणं स्मृतिसाधारणं च सामान्यविषयक- 
ज्ञानत्वं प्रत्यासत्तितावच्छेदकम्‌। तथा च निर्विकल्पकोत्तरं स्मरणोत्तरं च 
सामान्यलक्षणाजन्यज्ञानमेव तेषामिष्टम्‌। प्राचीनमते तु निर्विंकल्पकोत्तरं 
ज्ञानप्रकारीभूतसामान्याभावेन, स्मरणोत्तरं च तदिन्द्रियजन्यज्ञानप्रकारी- 
भूतसामान्याभावेन न सामान्यलक्षणाजन्यं ज्ञानम्‌। अयं घट इति लौकिक- 
्रत्यक्षोत्तरमेव घटत्वप्रत्यासत्तिलाभेन अल किकप्रतयक्षोत्पत्तिः। नन्यमते 
तु निर्विकल्पकोत्तरमपि। अतः एकक्षणविलम्बः प्राचीनमते भवति। 


परन्तु अतीतादिलिज्गकानुमिति प्राचीना यथा नाङ्गीकुवेन्तिज्ञायमान- 
लिङ्गाभावात्‌, एवमेव अतीतसामान्यप्रत्यासत्त्यभावेन तज्नन्यालौकिक- 
प्रत्यक्षमपि नाङ्गीकुर्वन्तीति प्रथमदूषणं तत्पक्षेऽलग्रकम्‌ । परदिने 
जातज्ञानीयविङेष्यतायाः सामानाधिकरण्यसमान-काटीनत्वोभयसम्बन्धेन 


96 
इन्द्रियसम्बन्धविरिएत्वाभावेनैव सामान्यप्रत्यासतत्यलाभेन नाठोकिक- 
्त्यक्षापत्निरिति द्वितीयमपि दूषणमलग्रकम्‌ । 


न॒नु प्राचीनमते चैत्रीयज्ञानविषयसामान्यप्रत्यासत्त्या मेत्रस्य तदाश्रया- 
छोकिकगप्रत्यक्षापत्तिः । अतस्तत्पुरुषीयज्ञानविषयसामान्यं तत्पुरुषीय- 
तदाश्रयप्रतयक्षे जननीये प्रत्यासत्तित्वेनाङ्गीकरणीयमिति गौरवम्‌ । नव्यमते 
तु पुरुषनिष्वप्रत्यासत्त्या हेतुत्वात्‌ न तत्युरुषीयत्वनिवेदापेक्षा । मैवम्‌ । 
नवीनमते पुरुषनिष्टप्रत्यासत्त्या कार्यकारणभावो द्येवं वक्तव्यः- समवाय- 
सम्बन्धेन सामान्याश्रययावदव्यक्तिविषयकप्रत्यक्षत्वावच्छिनं प्रति 
समवायसम्बन्धेन सामान्यविषयकज्ञानत्वावच्छिचं प्रत्यासत्तिविधया 
कारणमिति। परन्त्वेतत्पक्षे यावदूल्यक्तिविषयकत्वस्य कार्यतावच्छेद्क- 
कोटो, सामान्यविषयकत्वस्य च कारणतावच्छेदककोे निवेडानेन विषय- 
भेदेन कार्यकारणभावानन्त्यम्‌। प्राचीनमते ययपि पुरुषभेदेन कार्यकारण- 
भावानन्त्यं तथापि नवीनानामपि तदावङ्यकम्‌। एवच्च स्वीयप्रकारताश्रय- 
तद्धमवत््वसम्बन्धेन तत्युरुषीयप्रत्यक्षत्वावच्छिन्नं प्रति स्वीयविषयताश्रय- 
तद्धर्मवत्त्वतसम्बन्धेन तत्युरुषीयज्ञानत्वावच्छिनं प्रत्यासत्तितया कारणमिति 
नव्यवंक्तन्यमिति। 


ननु सामान्यप्रत्यासत्तौ किं मानम्‌ ? यतो ह्यस्त्यत्र विषये विवादः | 
मीमांसकादयस्तां न मन्यन्ते किन्तु तारकिंकास्तामङ्गीकृत्य एवं सङ्िरन्ते- 


वहिन्यापिग्रहस्तावत्‌ सामान्यलक्षणाप्रत्यासत्त्यैव सकठधूमविषय- 
कोऽङ्गीकार्यः | अन्यथा पर्वतीयधूमे पूर्वं व्याघ्यग्रहेण कथं तत्स्मरणम्‌? 
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कथं च वह्ययनुमानम्‌ ९ सामान्यप्रत्यासत्त्यङ्गीकारे तु चक्षुषा महानसीय- 
धूमदङंनकाल एव पर्वतीयादिसकलधूमा अपि धूमत्वेन प्रत्यक्षगोचरा 
भवन्ति । व्याप्षिश्च तनिष्ठतया गृहीता भवति। तत्र सकलधूमेः सहेन्द्रयस्य 
संयोगादिलौकिकसनिकषभिवेन तद्विरोष्यकप्रत्यक्षे च तदिन्द्रिय- 
सनिकर्षस्य देतुत्वेन तदर्थमलौकिकः सामान्यलक्षणः सनिकरषं उपेयः। 


किञ्च गोरानब्दस्य सवंगोव्यक्त्युपसंहारेण शक्तिग्रहं विना गोशब्देना- 
पूर्वगोव्यक्तिधीरन स्यात्‌। अतः एकस्यां गोव्यक्तातुपदेदोन शक्तिग्रहकाले 
गोत्वेन सकलगोव्यक्तयोऽप्यवरयं भासेरन्‌ । तदर्थं इन्द्रियसम्बद्ध- 
गोव्यक्तिनिष्ठगोत्वसामान्यस्य सकलगोव्यक्तिभानप्रयोजकत्व- 
मङ्गीकरणीयम्‌। 


अत्र मीमांसका एवमाहुः - 

यद्यपि व्याधिग्रहकाले महानसीयधूमवृत्तितयैव व्या्िगह्यते । न 
पर्वतीयधूमवृत्तितयापि । पर्वतीयधूमस्य तदा चक्षुषाऽग्रहणात्‌। तथापि 
पर्वतीयधूमे व्याप्तेः स्मृत्यात्मक उपनयः सम्भवति । यदवच्छेदेन यदग्र: 
तद्धर्मवत्त्वज्ञानस्य तदुपनयदेतुत्वाङ्गीकारात्‌। यद्वा व्याप्िस्मृतिप्रकारेण 
धूमत्वेन पक्षवृत्तिधूमज्ञानादेवानुमितिः स्वीक्रियते । व्याधिपक्षधर्मता- 
ज्ञानयोरेकप्रकारत्वमात्रमपेक्षितम्‌ । न पुनरेकविषयत्वमपि । न च 
विनिगमकाभावाद्‌ वैपरीत्यं किं न स्यादिति वाच्यम्‌। सत्यप्येकविषयत्वे 
भिनप्रकारकव्या्िपक्षधर्म॑ताज्ञानाभ्यामनुमित्यनुत्पादस्यैव विनिगम- 
कत्वात्‌। एवमेव रक्तज्ञानवाक्याथ॑ज्ञानयोरपि एकप्रकारत्वेनैव सव॑निवहि 
न सामान्यप्रत्यासत्त्यावङ्यकतेति। 
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ताकिंकाः पुनराहुः - वहिमानित्यनुमितिर्विंरिष्ज्ञानरूपा विदोषण- 
ज्ञानसाध्या। तदर्थ विङोषणीभूतस्य पर्व॑तीयवहवः महासनीयवहवप्रतयक्षकाल 
एव भानमङ्गीकरणीयम्‌। तच सामान्यप्रत्यासत्ति विना न सम्भवति। 


अत्रापि मीमांसका वदन्ति- वदह्धिमानित्यनुमितेरविंरिष्टवैरि्टयाव- 
गाहितया विरोषणतावच्छेदकप्रकारकमानसाध्यत्वेनैवोपपत्तौ विदोषण- 
ज्ञानसम्पादनायासो न कायः । न वा सामान्यप्रत्यासत्तिरङ्गीकार्या । ननु 
वहिमानित्यनुमितेर्विंरोषणज्ञानसाध्यत्वानङ्गीकारे अयं गौरिति विरिष्ट- 
ज्ञानस्यापि तनाङ्गीक्रियेत। तत्र युगपद्‌ विदोषणे विरोष्ये चेन्द्रिलौकिक- 
सनिकरषवरादेव विशिष्टगोचयप्रत्यक्षोपपादनसौलभ्यात्‌। बाढमिति चेत्‌ 
निविंकल्पकासिद्धिप्रसङ्गः। विरिष्टज्ञानस्य विदोषणसाध्यत्वनियमेनान- 
वस्थाभिया खलु निविंकल्पकज्ञानमङ्गीक्रियते । एवच्चानुमितिरान्द- 
योविंरिष्टज्ञानत्वेन विरोषणज्ञानसाध्यत्वमावदयकमिति तदर्थं सामान्य- 
परत्यासत्तिरिति। न चानुमानादेव विरोषणज्ञानं सम्पादनीयम्‌। तस्याप्यनु- 
मानस्य विरोषणज्ञानजन्यत्वेनानवस्थानात्‌ । मैवम्‌ । अनुमितेरविरिष्ट- 
मानत्वेऽपि साध्यविोषणकत्वनियमाभावेन साध्यज्ञानसाध्यत्वाप्रापेः। 
न च परामङंस्य पक्षविरोष्यकत्वेनानुमितेरपि पक्षविरोष्यकत्वमेवेति 
वाच्यम्‌। जन्यजनकज्ञानयोः समानविरेष्यकत्वनियमे मानाभावात्‌। एव 
विरोषणज्ञानाभावेन न साध्यविदोषणकानुमितिः, अपि तु साध्यविरोष्य- 
कानुमितिरेव प्रथममुत्पद्यते । तदुत्तरं सिषाधयिषासत्वे तद्विरोषणकानु- 
मितिरिष्यताम्‌। अस्तु वानुमितेप॑क्षविशेष्यकत्वनियमः। तथाप्यनुमाना- 
दिना विदोषणज्ञानमस्तु । न सामान्यप्रत्यासत्त्या। न चानवस्था । पवतो 
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` वह्धित्ववान्‌ धूमादित्यादिना परम्परासम्बन्धेन वहित्वप्रकारकानुमिते- 
रेवोत्पत्तिरङ्गी क्रियते । वहित्वं च प्रागेवावगतमिति नानवस्था। अतो न ` 
सामान्यप्रत्यासत्त्यपेक्षा । नचैवं विरोषणतावच्छेदकप्रकारकविदोषण- 
ज्ञानाभावेन विदिष्टवैरि्टयमानरूपानुमितिनं स्यादिति वाच्यम्‌ | 
विोषणतावच्छेदकप्रकारत्वेनैव हेतुत्वात्‌ तत्र विदोषणगोचरत्वस्यापि 
निवेशो गौरवात्‌ । नन्वनुमानेन विदोषणज्ञानमित्यपि ङ्खिष्टा कल्पना । 
मेवम्‌। विदोषणज्ञानाभावेन तदथं कस्यचित्‌ कल्प्यत्वेऽनुमानमेव कल्प्यते, 
अन्यत्र कुप्त्वात्‌। न त्वपूवां सामान्यलक्षणाप्रत्यासत्तिरिति। 


तार्किका आदहुः- सामान्यप्रत्यासत्त्यभावे सुखेच्छा नाम न स्यात्‌| 
सिद्धे इच्छाविरदात्‌ असिद्धस्य ज्ञानाभावात्‌। तस्मात्‌ सुखत्वसामान्य- 
प्रत्यासत्त्या ज्ञातेषु सर्वेषु सुखेषु सिद्धं विहायासि द्धे इच्छा सुवचेति। 


अत्र मीमांसका आुः। असिद्धस्याज्ञानेऽपि सिद्धज्ञानादेवासिद्धे इच्छा 
सम्भवति । न चातिप्रसङ्गः । समानप्रकारकत्वेन ज्ञानेच्छाकृतीनां 
कार्यकारणभावात्‌ न चेद रजतमिति ज्ञानेन अरजतेऽपि रजतत्वप्रकारि- 
केच्छा स्यादिति वाच्यम्‌ । इष्टापत्तेः । अत एवारजतस्थलेऽपि रजत- 
भ्रमादिच्छा। शुक्तौ रजतार्थप्रवत्त्यनुरोधेन तदङ्गीकारावर्यकत्वात्‌। अस्तु 
वा समानविषयत्वेन ज्ञानस्येच्छाजनकता । तथाप्यनागतसुखादेरनु- 
मानेनाप्युपपत्तेस्तदर्थं सामान्यप्रत्यासत्तिकल्पनमनुचितमेव । कुपेनैवोप- 
पत्तावक्रप्तकल्पनानवकाडात्‌। 


तार्किकाः पुनरेवमाहुः - सामान्यलक्षणाप्रत्यासत्त्यनङ्गीकारे धूमादौ 
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वहयादिव्यभिचारसंकायो दुरुपपादः । महानसीये हि धूमे वहि- 
व्या्षिनिंश्चिता । पवंतीयादिधूमे पुनरज्ञानादेव व्यभिचारसंदायाभावः। 
सामान्यप्रत्यासत्त्य्गीकारे तु तथैव सकलधूमोपस्थितेः पर्वतीयधूमे 
विरोषाद्ानात्‌ संदायो युक्त इति। 

ननु सामान्यप्रत्यासत्त्यभावेऽपि अनुमानादेव पर्वतीयादिधूमज्ञानं 
युक्तम्‌। नचानुमानावतारस्य व्या्चिज्ञानादिसापेक्षतया विलम्बः स्यादिति 
वाच्यम्‌। अविलम्बेन व्यभिचारसंराय इत्यत्र मानाभावात्‌। यतो टि सर्वत्र 
न तावत्‌ तत्संरायः। कचित्‌ कोटिस्मरणादिविरहस्यापि सम्भवात्‌ । यत्र 
तत्संङायस्तत्र प्रसिद्धधूमे व्यापतरनंश्चितत्वात्‌ अप्रसिद्धधूमज्ञानजनकं किचित्‌ 
कल्प्यमानमनुमानमेव भवेत्‌ करप्तत्वात्‌ । न प्रत्यासत्तिरक्रप्त्वात्‌ । 
नचेन्द्रियजन्येऽप्रसिद्धधूमविोष्यकसंराये तत्पूर्वं विरोष्यप्रत्यासत्त्या 
भाव्यमिति वाच्यम्‌ । वदिरिन्द्रियजन्ये तस्या आवङयकत्वेऽपि मानसे 
तदभावात्‌। अस्य संदायस्य मानसत्वाङ्गीकारेणादोषात्‌। न च चक्षुरा्य- 
न्नयन्यतिरेकानुविधायित्वं दोषः । अतीन्द्रियविङोष्यकसंदायवत्‌ 
चक्षुराद्यन्वयव्यतिरेकानुविधायित्वस्य सहचारादिसाधारणधरमं - 
दानोपक्षीणत्वात्‌ । नचैवं चक्षुरादेः सर्वत्र साधारणधर्मदरंनोप- 
क्षीणतापत्तिः । प्रत्यासत्तिस्थले तस्य हेतुत्वे बाधकाभावात्‌ । प्रकृते 
तदभावस्यैव बाधकत्वात्‌ 


मैवम्‌ । प्रत्यासत्त्यभावे इन्द्रियस्य साधारणधर्मदरशनोपयोगितयाऽ- 
न्यथासिद्धिः । अन्यथासिद्धौ च इन्द्रियजन्यत्वाभावेन प्रत्यासत्त्यभाव 
इत्यन्योन्याश्रयात्‌। ननु ज्ञानमेव प्रत्यासत्तिरस्तु। न सामान्यमिति चेन्न । 
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बहिरिन्द्रियस्योपनीतविदोषणकनज्ञानं प्रत्येव सामर्थ्यम्‌ । न तूपनीत- 
विष्यकज्ञानं प्रति । अत एवोपनीतं सौरभ्यं चन्दनांडो विदोषणतयैव 
चाक्षुषज्ञाने भासते। 


ननु प्रसिद्ध एव धूमे “धूमत्वं वहिव्यभिचायिवृत्ति न वा” इति संरायाहितो 
व्यभिचारसंङयोऽस्तु । मेवम्‌ । प्रसिद्धधूमेऽव्यभिचारनिश्चयेन धूमत्वे 
व्यभिचारिवृत्तित्वसंदायानवकाशात्‌। अन्यथा अयं घट इति ज्ञानानन्तर्‌ 
घटत्वमेतद्वृत्ति नवेति संङायापत्तेः । ज्ञाने प्रामाण्यनिश्चयेऽपि ज्ञानत्वं 
प्रमाणवृत्ति नवेति संदायादेव ज्ञाने प्रामाण्यसंदायापत्तेः संदायानुपपत्तेनं 
परतस्त्वसाधकत्वमित्यापत्तेश्च । नच समानप्रकारकनिणंयस्य संराय- 
विरोधितया तत्तदधूमत्वेन व्यापिनिश्चयेऽपि धूमत्वेन संदायः स्यादिति 
वाच्यम्‌ । इदंपर्वतत्वेन वहिनिश्चयेऽपि पर्वत्वेन तत्संरायप्रसङ्गात्‌ । न 
चैवं धूमवत्वेन वह्धिमत्वनिश्चये धूमवद्विरोषे पर्वते वहिसंडायो न स्यादिति 
वाच्यम्‌ । एवं सामान्याकारेण निश्चिते विदोषाकारेण संडायोपपादनेऽपि 
विद्ोषतो निश्चिते सामान्यतः संदायस्यानुपपादनात्‌। इति। 


२. ज्ञानलक्षणा प्रत्यासत्तिः 


अछोकिकविषयतासम्बन्धेन प्रत्यक्षं प्रति विषयतासम्बन्धेन ज्ञान- 
लक्षणाप्रत्यासत्तिरपि हेतुः । अत एव सुरभिचन्दनमिति चाक्षुषज्ञाने 
सौरभभानम्‌ । यत्र धूमत्वेन धूलीपटलं ज्ञातं तत्र धूमत्वेन धूटीपटल- 
विषयकज्ञानप्रकारकः धूमज्ञानवानहमित्यनुन्यवसायोऽपि । अन्यथा 
सौरभेण सह चक्षुषः लोकिकसनिकषांभावेन सौरभचाध्चुषाप्रसिद्धया 
तत्सामग्रीसमानकालीनसामान्यप्रत्यासत्त्यभावेन च सौरभभानं न 
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स्यात्‌। धूलीपटलेन सह मनसो लौकिकसनिकषभिवेन स्वविषयधूमत्व- 
वत््वसम्बन्धेन सामान्यप्रत्यासत्त्यभावेन चानुव्यवसाये तद्धानं न स्यात्‌। 


ननु तद्धम॑प्रकारकतद्धमांश्रययावद्विोष्यकचा्ुषं प्रति तद्धर्मप्रकारक- 
तद्धमांश्रयकिञ्चिद्विरोष्यकचाक्षुषसामग्री वा तद्धर्मावच्छिनप्रकारक- 
तद्धमंसमवायसमवायिकिश्चिद्िरोष्यकचाक्षुषसामग्री वा सहकारिणी 
कल्प्यते | सौरमभस्थले प्रथमसाम्प्रया अप्रसिद्धत्वेऽपि द्वितीयायाः सम्भ- 
वेन तत्समानकालीनसौरभत्वज्ञानरूपसामान्यप्रत्यासत्त्यैव सौरभभानं 
भवतु । मैवम्‌ । स्वीयप्रकारताश्रयतद्धर्मवत्त्वसम्बन्धेन प्रत्यक्षत्वावच्छिन्ं 
प्रति स्वीयविषयताश्रयतद्धमंवत्त्वसम्बन्धेन दहि ज्ञानत्वावच्छिनं 
प्रत्यासत्तिविधया कारणम्‌। सौरभत्वज्ञानमुक्तकारणतावच्छेदकसम्बन्धेन 
सौरभे वतते, न तु सौरभत्वे अतः कथं तद्धानम्‌ ९ यद्यपि सौरभत्वज्ञान- 
कार्यतावच्छेदकं सौरभत्वप्रकारकसौरभज्ञानत्वमेवेति सौरभत्वभान- 
मावद्यकम्‌। तथापि प्रत्यक्षे सनिकृष्टस्यैव भानमिति नियमेन सनिकषभिवि 
सौरभत्वभानानिवांह एव । किञ्चोक्ते चाक्षुषे सौरभत्वं स्वरूपतो 
भासते । प्रमेयत्वादिसामान्यलक्षणया प्रमेयत्वेन सौरभत्वभानसम्भवेऽपि 
स्वरूपेण तद्धानासम्भव एव । 


३. योगजधर्मलक्षणा प्रत्यासत्तिः 

योगी द्विविधः युक्तो युञ्जानश्चेति। तत्रास्य योगजध्मसहायेन मनसा 
आकाङापरमाण्वादिनिखिलपदाथविषयकं मानसप्रत्यक्षं भवति.। तत्त- 
दिन्द्ियैश्च तत्तदिन्द्रिययोग्यं वस्तु भूतभाव्यादिसमस्तं गृह्यते । द्वितीयस्य 
चिन्ताविदोषोऽपि सहकारीति । 
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न्यायदङने अलोकिकप्रत्यक्षम्‌ 


(हयवबदनपुराणिकाना प्रबन्धे चचां) 


श्रीविश्वेशतीरथभ्रीपादाः - महदानसीयधृमे व्याप्षज्ञानानन्तरं अपूर्वधूमज्ञाने 
सति व्याप्निसन्देहो भवति वान वा ! 


पुराणिकाः - सन्देहो भवति । सन्देहो न जायेत, इत्यापत्तिः तार्किकैः 
क्रियते। मण्यादिषु सर्वेषु ग्रन्थेषु एवमेव वर्तते । अतः सन्देहनिरवाहार्थं 
सामान्यलक्षणाप्रत्यासत्तिरद्गीकरणीया | 


श्रीविशेरातीर्थभ्रीपादाः - सामान्यलक्षणाप्रत्यसत्त्यभावे मीमांसकमते 
कचित्‌ धूम एव व्यापिज्ञानं जायते । सर्वेषु धूमेषु व्याश्चिज्ञानं न जायते । 
तथा चान्यत्र धूमे व्याप्िज्ञानाभावात्‌ सन्देहो जायते । नैयायकिमते 
तथाऽवकाडो नास्ति। 


पुराणिकाः - सामान्यलक्षणाप्रत्यासत्त्यनङ्गीकारे धूमादौ वहिव्यभिचार- 

संदायः दुरुपपाद इत्यापाद्यते । महानसीयधूमे वहिव्याप्िनिंश्चिता । 

पर्वतीयधूमे धर्मज्ञानाभावादेव व्यभिचारसंदायाभावः। सामान्यलक्षणा- 

्रत्यासत्त्यज्गीकारे तु तथैव सकलधूमोपस्थितेः पवतीयधूमे विदोषाद्रानात्‌ 
संदायो युक्त इति। 
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अभिनबान्यथाख्यातिः 
(कर्णांटकभाषायाः भाषान्नगितो भागः) 


- डि. प्रह्ादाचा्याः 


श्रीनिवासरावूमहोदयाः स्वकीये प्रबन्धे तारकिकप्रक्रियया विषयान्‌ 
सङ्गद्ीतवन्तः । अत्र अनि्वंचनीयख्यातिपदेन उद्वैतिनां भ्रमो विवृतो 
वर्तते । भ्रमविषयीभूतः पदार्थः न परमार्थसन्‌ । नापि व्यावदहारिकसन्‌। 
किन्तु अनिर्वचनीयः। अद्वैतिनां अनिर्वंचनीयख्यातिविरुद्रतया विरिष्टा- 
दरेतिनः सत्ख्यातिं, द्रैतिनोऽसत्ख्यातिं चोररीचक्रुः विरिष्टाद्वैतमते 
भ्रान्तिविषयीमूतः पदार्थः सत्यः । द्ेतमते तु भ्रमविषयीभूतं सर्वथाऽसत्‌। 
अत्यन्तासत्‌ इति यावत्‌। उद्वितिनः परं सदसद्विलक्षणमनिर्वंचनीयमिति 
वदन्ति| तथा च तेषां मते भ्रान्तिविषयः न सन्‌ । नापि असत्‌ । किन्तु 
एतट्द्धयविलक्षणः। 


श्रीमध्वाचार्याः, स्वकीये विष्णुतत््वनिर्णयाख्ये ग्रन्थे स्वकीयाभि- 
नवान्यथाख्यातिनिरूपणसन्दरभ “असतः सत्वेन प्रतीतिः, सतः असत्त्वेन 
्रतीतिरेवान्यथाख्यातिः' इत्याहुः । तत्रासतः प्त्यक्षानुभवविषयत्वमस्ति 
वानेति प्रश्चः। परन्तु आचार्याणां दृष्टया असतोऽपि भ्रान्त्यात्मकप्रतीति- 
विषयत्वमस्ति । तथा च तेषां वचनम्‌ - “न चासतो श्रान्तावपि 
प्रतीतिर्नास्तीति वाच्यम्‌" इति । अत्र विष्णुतत्त्वनिणये “मिथ्याराब्दः 
उभाववाची" इति वाक्यमस्ति। “मिथ्याभूतः, अभावः" इति अनथान्तरमिति 
मध्वाचार्याणामाडयः । तथा च ज्ञानविषयीभूतोऽथः सदसदन्यतरो 
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भवेत्‌। एतद्विलक्षणः न ज्ञानगोचर इति तेषां मतम्‌। तथा च तेषां वचनम्‌- 
सदसतोः द्वयोरेव प्रतीयमानत्वात्‌" इति । 

तत्र भ्रान्तिविषयवस्तुवाचको मिथ्यारब्दवाच्यं वस्तु, असद्भा तद्धिनं 
वेति मुख्यः परशः । राङ्कराचाययास्तु मिथ्याङब्दवाच्यं भ्रान्तिविषयीभूतं 
वस्तु नासत्‌ न वा सत्‌। किन्तु तद्धिनमनिर्वंचनीयमिति वदन्ति । यतो 
मिथ्याब्दस्तन्मतेऽनिर्वचनीयवाचकः। तेत्तिरीयोपनिषद्धाष्ये ते एवं वदन्ति 
“यास्ति तन्नोपलभ्यते यथा राडविषाणादि' इति। असतः राराविषाणादेः 
प्रतीतिविषयत्वाभावात्‌, भ्रान्तौ प्रतीयमानं शुक्तिरजतादिकं नासत्‌, किन्तु 
अनिर्वंचनीयमिति तेषामारायः। 


अत्र प्रशस्त्वयम्‌ | असतः प्रतीतिविषयत्वं नास्तीति सर्वैरप्यभ्युपे- 
यम्‌| अन्यथा गगनकुसुमं कुतोऽस्मत्प्रतीतिगोचरं न भवति? गगनकुसुम- 
भ्रान्तिः कुतो नोत्पद्यते ९ शुक्तौ रजतभरान्तिः भवति । न पुनः गगन- 
कुसुमभ्रान्तिः । गगनकुसुमं, तद्रूपं, तद्रन्धः, तदाकारः एतेषां प्रतीतिः 
कस्यापि न भवतीत्येतत्‌ कुतः ? तथा च असत्त्वेन सम्प्रतिपनं गगनकुसुम- 
वन्ध्यापुत्रादिकमस्मदादिप्रत्यक्षानुभेवविषयः न भवति। अथापि ञ्ुक्ति- 
रजतादिकं भ्रान्तिरूपप्रतीतिगोचरम्‌। तथा च “मिथ्यारब्दस्त्वभाववाचीः 
“अनि्वंचनीयमसत्यम्‌" इति वदतां द्वैतिनामादायः कः ? ञद्वैतसिद्धान्तः 
तैरन्यथाज्ञातः किम्‌ १ अस्येदं कारणम्‌ । अद्वैतमते एव नवीनद्वेतिमिः 
मिथ्यात्वपदार्थविवरणं कृतम्‌ । पञ्चपादिकाविवरणे प्रकारात्मयतयः 
मिथ्याङाब्दार्थः त्रैकाल्याभावापनो वर्तत इति वदन्ति । तथा च भ्रान्ति- 
विषयीभूतमिथ्यापदार्थभूतरुक्तिरजतादिकं कालत्रयेऽपि नास्ति चेत्‌ 
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अत्यन्तासदिति पर्यवसनम्‌। इष्टसिद्धिग्न्ेऽपि अनिर्वचनीयपदविवरण- 
सन्दर्भे 'असच्छब्देनात्रानि्वंचनीयं विवक्षितम्‌” इति वाक्यमस्ति । तथा 
चासच्छब्दस्य अनिर्वचनीयार्थताङ्गीकारः आधुनिकादैतिभिः कृतो वत॑ते। 
एताद्रावाकयैरेव भ्रान्ताः दरतिनः मिथ्येति ब्दस्य असदर्थतां कल्पित्वाऽ- 
भिनवान्यथाख्यातिं स्वीकृतवन्तः प्रायेणेति । 


परन्तु उद्वितिनाममिप्रायानुसारेण मिथ्याभूतस्य असतश्च त्रैकालि- 
काभावप्रतियोगित्वरूपसामान्यधर्मः यद्यपि वतंते। तथाऽपि न तयोरैक्यं 
वक्तुं शाक्यते । वैधर्म्यस्यापि सद्धावात्‌। शुक्तिरजतं तु कस्मिश्चिदधिष्ठाने 
रुक्त्याख्ये र्यते । तच मिथ्याभूतम्‌। अत्यन्तासद्धूतम्‌। 'वतुंलचतुरस' 
तु यद्यपि त्रैकालिकनिषेधप्रतियोगि। परन्तु कस्मिनपि आश्रये न भासत 
एव । तथा चानयोः कथमैक्यं वक्तुं शक्यम्‌ ? यद्यपि ञुक्तिरजतानुभवः 
कचित्‌ स्यात्‌ । परन्तु वतुंलचतुरखानुभवः कस्यापि न भवति । तस्मात्‌ 
यथा केवलमसतः शुक्तिरजतस्य वतुंख्चतुरस्रस्यात्यन्तासतश्च एतादृश- 
वैषम्यसद्धावेऽपि तदुभयमपि असदित्येवोच्यते । तथा मिथ्याङब्द्‌ः 
तरैकालिकाभावप्रतियोगिवाचित्वेन उभयत्र प्रयुक्तः उद्वितग्रन्थेषु दष्टः। एवं 
चासतः शुक्तिरजतादेः भरान्तिरूपप्रतीतिविषयत्वसत्त्वेऽपि अत्यन्तासतः 
तादृराप्रतीतिविषयत्वं वक्तुं न शक्यत एव | 


तथा च द्ितिनां मतानुसारेण असद्‌ द्विविधम्‌ । एकमनुभवगोचरं 
केवलमसत्‌। अन्यदनुभवागोचरमत्यन्तासत्‌। परन्तु एवंप्रकारेण विभागे 
कृते द्वैतिभिः अद्वितवादाभ्युपगमः कृतो भवति । यतः तेषां मतेऽप्येव- 
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मस्ति। अस्मदनुभवगोचरीभूतः त्रैकाल्याभावप्रतियोगी कच्चन पदार्थोऽ- 
स्ति। तादरापदार्थाः अनिर्वचनीया इत्युच्यन्ते । सदसद्विलक्षणत्वं तेषां 
लक्षणम्‌ । परन्तु अनुभवाविषयः त्रिकाटनिषेधप्रतियोगी पदार्थं एव 
अत्यन्तासनित्युच्यते। एवमेवद्वैतवादः । इमं वादं द्वैतिनः स्वीकुर्वन्त इव 
भासन्ते । एवं च उद्धैतमताभिप्रेतानिर्वचनीयख्यातिविछक्षणभूतः 

अभिनवान्यथाख्यातिवादः दवैतिमिः कथमुपस्थाप्यत इति प्रश्षः अत्र 
्रादुरभवति। 

प्रतिक्रिया 


एवं श्रीनिवासरावूमहाभागानामयं प्रबन्धः अत्यन्तं तकभूयिष्ठः। परन्तु 
तर्वुद्ध वतत इति नाहमभिपरिमि। ममामिप्रायस्त्वयम्‌। उद्वितग्रन्थेषु नैकधा 
व्याख्यातं मिथ्यात्वम्‌ । परन्तु अन्ते सिद्धान्ततया तैश्च पञ्चधा मिथ्यात्वं 
निरूप्यते। 

९. सदसद्विलक्षणत्वं मिथ्यात्वम्‌ 

२. प्रतिपनोपाधौ त्रैकालिकनिषेधप्रतियो गित्वं मिथ्यात्वम्‌ । 

३. ज्ञाननिवत्य॑त्वं मिथ्यात्वम्‌ | 

४, सद्विलक्षणत्वं मिथ्यात्वम्‌ | 

५९. स्वाश्रयसमानाधिकरणात्यन्ताभावप्रतियोगित्वं मिथ्यात्वम्‌ 


एवं तत्र नानाप्रक्रियाः वर्तन्ते । तत्रावांचीनाद्वैतिभिः व्याख्यातेषु 
मिथ्यात्वविवरणेषु कुत्रापि असतः, शङ्कराचार्यामिप्रेतानिवंचनीयस्य च 
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वेषम्यं नैव त्यक्तम्‌ । तत्तिरीयोपनिषद्धाष्यादिषु ग्रन्थेषु शद्कराचायांः 
स्वाभिमतं मिथ्यात्वं विवृतवन्तः। मूलग्रन्थस्य विवरणानुगुण्येन, स्वाचार्य- 
सिद्धान्तामिप्रायाविरोधेनैव अवाचीनाद्वैतग्रन्थेषु विभिन्नरीत्या मिथ्यात्व- 
प्रकारान्‌ विवृण्वन्त आधुनिकद्वितविद्वांसः, अत्यन्तासतः अनिर्वंचनीयस्य 
चैक्यं कुत्रापि न प्रत्यपीपदन्‌। 


तथा च अत्यन्तासत्‌ अनिवंचनीयम्‌ इत्यनयोः परिकल्पनेऽदरैतिनां 
कदाऽपि भ्रान्तिनैव । 


अत एव तनिराकरणेऽपि द्वतवादस्य स्पष्टं तयोः असद्की्णस्वरूपज्ञानं 
अस्त्येव । तस्मात्‌ अद्वैतवादिनां अस्पष्टविवरणेन “मिथ्येति शब्दस्य 
असदर्थकत्वममिप्रेतमद्वैतवादिमिः' इति द्वैतिनां भ्रान्तिः इति कल्पना 
निमूला। 

परन्तु अत्र मुख्यांशस्त्वयम्‌। ताकिंकरीत्या “असाध्यम्‌' "वस्तु" इत्येतत्‌ 
विरुद्धम्‌ । यद्‌ वस्तु तत्‌ तककरीत्या साध्यं भवेत्‌। यच तकरीत्याऽसाध्यं न 
तद्वस्तु भवितुमर्हति। तथा व॒तुंखचतुरसखमपि घटयितुं नैव शक्यते। वतुंखत्वं 
यदि न तर्हिं तस्य चतुरसखत्वं स्यात्‌। चतुरखत्वं यदि न च तस्य वतुंखत्वं 
भवति। एवं तर्कसम्बद्धतया वतुंलचतुरसखाख्यवस्तुकल्पनं मनसिनैव भवे- 
देव । तथा गगनकुसुममपि। एवं वतुंलचतुरसं तर्करीत्याऽसम्बद्धं भवति। 
तस्मात्‌ तदत्यन्तासत्‌ भवतु । न तथा शुक्तिरजतम्‌ । तस्मात्‌ 
तस्यात्यन्तासत्त्वेन परिगणनं न समञ्जसं भवतीति प्रबन्धे विद्यमानः 
अंडः। 
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परन्तु ममैवं भाति । शुक्तिरजतस्य वर्तुलचतुरसखस्य च न भेदः । यतः 
यया वतुंलचतुरखं तकरीत्या न घटते (0816411 17710055101€) तया 
 शु्तिरजतमपि। “इदं रजतम्‌” इत्यनुभवे प्रकारीभूतपदार्थ ्रान्तिदायां 
शक्तीति पदप्रयोगः नास्माभिः क्रियते । तत्रानुभवकाले “इदं रजतम्‌' 
इत्येव प्रयुज्यते । परन्तु नेदं रजतम्‌, अपि तु शुक्तिरेव" इति बाधबोधानन्तरं 
शुक्तिरजतमिति प्रयोगः क्रियते । तदर्थस्तु एतावत्कालपर्यन्तमहं 
शुक्तावारो पितं रजतं दृष्टवान्‌ । शक्तिमेव रजतमिति ज्ञातवानिति 
रासखीयपरिभाषया जुक्तिरजतस्य विवरणं क्रियते। तथा च भ्रान्तावस्माभिः 
हयमानं वस्तु शुक्तितादात्म्यापनं रजतम्‌। एवमेव वतुलचतुरख्स्यापि 
विवरणं कतुं शक्यत एव । वतुंकतादात्म्यापननं चतुरसख्रमिति दि तदर्थः 
तत्र वुतुलतादात्म्यं चतुरस्रेऽत्यन्तासत्‌ । तस्मादेव तत्‌ तर्वप्रक्रियया न 
घटत इत्युच्यते । यदि शुक्तिरजतस्य वतुंलचतुरस्स्य च नास्ति विषः 
तर्हिं रजतवत्‌ व॒र्तुलचतुरस्ं कुतः न भ्रान्तौ प्रतीयत इति वेदुच्यते । 
्रा्त्युत्पत्तावधिष्ठानज्ञानमावदयकम्‌ । निरधिष्ठानकम्रमायोगात्‌ । “इदं 
रजतम्‌” इति भ्रान्तिकाठे इदमिति शुक्तिरूपाधिष्ठानज्ञानमस्ति। तथा, 
कदाचित्‌ वतुंलचूतुरखभ्रमोऽपि भवितुमर्हति। तत्र “०” इतिरेखाविन्यासं 
{7 रेखाविन्यासमिव यदि कश्चित्‌ पयति तदा वत॑लचतुरसख्भ्रमोऽपि 
भवेदेव । 
इद्‌ तु तत्रावधेयम्‌ । शुक्तिरजतभ्रमः शुक्तिज्ञानवतः, रजतज्ञानवतः 
पुरुषस्य भवति । स पुरुषः भ्रमानन्तरं यदि बाधज्ञानवान्‌ भवति तदा 
तस्य जुक्तिरजतपदयप्रयोगेण तदर्थः यथा ज्ञायते, तथा वतुंलचतुरख- 
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भ्रान्तिरपि वतुलज्ञानवतः, चतुरसखज्ञानवतश्च पुरुषस्य भवेत्‌। स भ्रमानन्तर 
वाधज्ञानवान्‌ न भवति चेत्‌ तदा तस्य वततुल्चतुरसखरपदश्रवणेन वतुंख- 
तादात्म्यापनचतुरसखविषयकः बोधः भवत्येव । तथा च स पुरुषः 
रक्तिरजतपदमिव वतुंखचतुरख्रपदमपि प्रयुक्ते । तत्राधिष्टानज्ञानम्‌, 

अधिष्ठानासाधारणधमांज्ञानम्‌, अधिष्ठानस्यारोप्यमाणस्य च सादृरय- 

ज्ञानम्‌, अस्ति चेत्‌ भ्रान्तिर्भवति । तथा चात्यन्तासतः शुक्तिरजतस्य 
वर्तुलचतुरखस्य च न व्यत्यासः । मध्वाचार्यांणां रीत्या एतादृदां वस्तु 
अत्यन्तासदिति उच्यते| तरैकालिकनिषेधप्रतियोगि अत्यन्तासत्‌, ताददा- 

निषेधप्रतियोगित्वमेवात्यन्तासत्त्वम्‌ । परन्तु अद्वैतमते मिथ्यात्व- 

निर्वचनसन्दरभ प्रतिपनोपाधौ त्रैकालिकनिषेधप्रतियोगित्वं तदिति निरु- 

क्तम्‌ । अत्रत्यप्रतिपनोपाधिनाम आश्रयत्वेन प्रतिपन्न इत्यथः । तथाच 
रजतभ्रमे रजतस्याऽश्रयत्वेन ज्ञायमाना शुक्तिरेव प्रतिपनोपाधिः । तत्र 
रक्तौ त्रिकाले यास्ति तन्मिथ्या । मिथ्यैव अत्यन्तासदिति 
तद्कक्षणामिप्रायः। 


तथा च सर्वत्र भरान््युत्पत्तावधिष्ठानमावङयकम्‌। निरधिष्ठानका भ्रान्तिः 
कुत्रापि नोपलभ्यते । नोत्पद्यते च । एवश्च कुत्रचित्‌ अत्यन्तासतः 
भ्रमात्मकानुभवः न भवतीत्यत्र तत्राधिष्टानानुपठब्धिरेव कारणमिति ब्रूमः। 
यत्राधिष्ठानज्ञानं साधारणधरम॑ज्ञानं च भवेतां तत्र भ्रान्तिरुत्पद्यत एव । 
एतत्‌ वतुंलचतुरसखस्थठेऽपि समानम्‌ । तथा च भ्रान्तिविषयीभूतं 
टक्तिरूप्यादिकं कालत्रयेऽपि अत्यान्तासत्‌, तक॑बाध्यं च । तथा 
वतुंलचतुरस्रादिकमपि समानम्‌ । 
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हरिदासाचायांः - श्रीनिवासरावूमहोदयानामाईायस्त्वयम्‌ - “असत्‌ न 
प्रतिभाति" इत्यस्य शुक्तौ रजतं न भातीति न तेषामभिप्रायः । रजतं कचित्‌ 
सत्यम्‌ । ञुक्तिरपि सत्या । सत्यायां शुक्तौ कचित्‌ सत्यं रजतं भाति। 
परन्तु वतुंलचतुरसं प्रपञ्चेऽविद्यमानं वस्तु । अन्यत्र वतुलचतुरखभ्रान्तिः 
नोत्पद्यत इत्यस्य, त्रिभुजं दृष्टवा “इद्‌ व॒तुंचतुरस्म्‌" इति भ्रमो न भवतीति 
भावः । वतुं दृष््रा चतुरखमिति, चतुरखं दृष्ट्रा वतुंलमिति भ्रमो 
जायेत। परन्तु प्रसिद्धं किञ्चिद्‌ वस्तु दृष्ट्रा वतुंखचतुरसखरमिदमिति भ्रमः न 
जायत इति भावः। 


दोषगिरि आचार्याः - अत्यन्तासतः कस्यचित्‌ शुक्तिरजतादेज्ञानं 
भवति। किन्तु अत्यन्तासतः शराविषाणस्य ज्ञानं न भवति । तत्‌ कथम्‌ ! 
इति तेषां प्रभः । द्वयोरपि त्रैकाल्याभावोऽस्ति। एवं सति द्वयोर्मध्ये किञ्चिद्‌ 
वैरिष्टयं वक्तव्यं भवति । अत्रेदं वक्तव्यम्‌। यथा शुक्तिरूप्यज्ञानं भवति, 
तथा राराविषाणमिति पदात्‌ शदाविषाणज्ञानमपि भवति । गोविषाण- 
मस्ति" इति वाक्यात्‌ मात्रयाऽपि अविलक्षणं तादरां ज्ञानमृत्पद्यते। 


प्रह्णादाचायांः - असतः परोक्षप्रतीतिः उद्वितवादेऽङ्गीकृता । यतो वस्तु- 
रून्यविकल्पवादिनस्ते। असतः अपरोक्षप्रतीतिरनास्तीति तेषां मतम्‌। 


श्रीनिवासरावूमहोदयाः - असद्विषये ममामिप्रायस्त्वयम्‌ । यस्य 
सत्त्वमेव नास्ति तद्विषयकप्रत्यक्षं न जायत एव । परन्तु तस्यालोचनं कतुं 
वयं पारयामः । यथा नाहं भारतचक्रवतीं । मम भारतसार्वंभौमतादरानं 
तदा भवेत्‌ यदाऽहं चक्रवती भवामि। परन्तु मदीयभारतसावंभौमतालोचनं 
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कर्तु शक्यते । एताद्रोषु अन्तर्गतं वतुंलचतुरखम्‌। बन्ध्यापुत्रोऽपि तक - 
वाध्यः । खियाः वन्ध्यात्वे तत्पुत्रो न स्यात्‌। तस्याः पुत्रवत््वे, बन्ध्यात्वं न 
घटते । एषा रीतिः शङाविषाणे न सम्भवति। कचिद्‌ विज्ञानी प्रयोगाख्ये 
राङास्य विषाणोत्पत्तिं कृत्वा पुरतः उपस्थापयति चेत्‌ तदा शरास्यापि 
विषाणमङ्गीकरतव्यं भवति । तस्मात्‌ शङाविषाणं तकंरीत्याऽसाध्यं न । 
तत्त्वतस्तस्यासत््वेऽपि तकंटृष्टयाऽसत्त्वं नास्ति । तस्मात्‌ ममायमभि- 
प्रायः - यस्य तर्कदृ्टयाऽपि सत्त्वं नास्ति तत्‌ असत्‌। यथा वतुंख्चतुरख- 
वन्ध्यापुत्रादिकम्‌। न तु शङाविषाणम्‌। 


प्रह्णादाचार्याः - अहं “ङाशस्य विषाणोत्पादनं भविष्यति इत्यादिविषये 
न चर्चां कतुमत्सहे। यतः तेन तेषा प्रभस्योत्तरं न सिद्धयति । वन्ध्यापुत्रविषये 
भ्रान्तिरभवति वेत्यत्र विचारं कुमः । यस्य कस्यापि “इद्‌ ञ्ुक्तिरजतम्‌' 
इति भ्रमो नोदेति। किन्तु इद्‌ रजतम्‌" इति भ्रान्तिर्भवति । तत्र विषयीभूतं 
यद्यपि शुक्तिरजतम्‌। तथा “अयं वन्ध्यापुत्रः" इति कोऽपि न भ्राम्यति। 
किन्तु “अयं तस्याः पुत्रः" इति बन्ध्यां, कञ्चन पुरुषं च प्रदं वदति चेत्‌, 
तादृशानुमवः बन्ध्यापुत्रविषयकः भवति। 


तस्मात्‌ भ्रान्तौ भासमानस्य अत्यन्तासतश्च नाणुमाच्रमपि भेद्‌ः। 


ॐ ॐ ॐ 


120 
चचांगोष्ठयाः उपसंहारः 
के.टि, पाण्डुरङ्गिमहोदयाः- श्रीनिवासरावूमदोदयानां प्रबन्धे मुख्य- 
विषयस्तु- अद्विते वस्तु सत्‌, असत्‌, सदसद्विक्षणमिति। दवेते- सत्‌ असदिति 
च विभज्यते । तत्राद्वैते शुक्तिरूप्यं सदसद्विलक्षणस्य द्वैते असतश्च उदाहरणं 
भवति । वस्तुतः एतद्रयमपि नास्ति । परन्तु शुक्तिरूप्यस्य प्रतीतिरस्ति 
रादाविषाणस्यापि शाब्दात्मकप्रतीतिरस्ति । तत्र शुक्तिरूप्यस्याधिष्टान- 
सादृदयप्रतीत्यादीनां सद्धावात्‌ प्रात्यक्षिकप्रतीतिरूपविरोषः। शराविषाणस्य 
तु तदभावात्‌ न ताद्दाविोषः । एतावता शुक्तिरूप्यस्य सदसद्विलक्षणरूप- 
तृतीयकोटावन्तभावोऽनुचितः। तदपि असदेव भवितुमर्हति । तस्मात्‌ शर- 
विषाणस्य ञ्ुक्तिरूप्यस्य च असत्त्वेन" एव परिगणनं कर्तव्यम्‌। असतश्चापि 
प्रतीतिः यद्यधिष्ठानं सादरयमित्यादि भ्रान्तिकारणमस्ति, तर्हिं असदपि 
प्रत्यक्षविषयं भवति। यदि तादृङाकारणं नास्ति तर्हिं असत्‌ केव ब्दात्‌ 
प्रतीयते । असतः प्रत्यक्षेण वा शब्देन वा प्रतीतिमात्र जायते । वस्तुसत््व- 
मुभयत्रापि नास्त्येव। अतः शङाविषाणस्य शुक्तिरजतस्य च नास्ति कश्चि- 
द्विरोषः । वर्तुल-चतुरसखमपि एताद्दामेव । परन्तु अयं विदोषः- तत्‌ वदतो 
व्याधातरूप-दोषसद्धावात्‌ शब्दादपि न प्रतीयते । रराविषाणविषये तावत्‌ 
तादृङा-दोषाभावात्‌ शाव्दिकप्रतीतिगोचरं तद्‌ भवति। तत्रो्ेख-रूपप्रतीति- 
विषयत्वमस्ति । न तु वस्तुसत्त्वम्‌ । इत्थं च सामग्रीसत्त्वे असत्‌ कचित्‌ 
प्रत्यक्षतः प्रतीयते । कचित्‌ शब्दात्‌ प्रतीयते । कचित्‌ प्रत्यक्षेण शब्देन च 
ज्ञायते । परन्तु सर्वंत्रापि वस्तुसत्त्वं (01110108;6य र<यिलात्लटोनास्ति | 
कदाचित्‌ उद्ेखमात्रेण (0४० २०८५१०८) ङादाविषाणस्यानुद्धिख्यमानात्‌ 
वन्ध्यापुत्रात्‌ पृथक्त्वकल्पनमनुचितम्‌ । तस्मात्‌ सवंमेतत्‌ असत्कोटा- 
वेवान्तर्भवति । ^ 
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